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ಸಂಪುಟ ಮೂರು-ನಾಲ್ಕು 


ಈ ಸಂಚಿಕೆಯಲ್ಲಿ... 


0 ಆರು ಕವಿತೆಗಳು / ಎಸ್‌.ಜಿ.ಸಿದ್ದರಾಮಯ್ಯ/ ೧ 
0 ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಮುಖಾ ಮುಖಿ : ವಸಾಹತು ಸಂದರ್ಭ/ಡಾ.ರಾಜಾರಾಮ ಹೆಗಡೆ/೭ 
0 ಲಕ್ಷ್ಮಣ್‌ ಅವರ ಆತ್ಮಕಥನ/ಪ್ರೊ.ಶಿವರಾಮಯ್ಯ/೩೮ 
0 ಸಾಂಪ್ರದಾಯಕ ಊರ ಪರಂಪರೆಯಲ್ಲಿ ಕಾಲ ಮತ್ತುಅವಕಾಶದ ಪ್ರಜ್ಞೆ/ 
ನಾಗರಾಜ ವಸಾರೆ /೪೪ 
0 ರಾ.ಕು.ಪ್ರಬಂಧಗಳು/ಡಾ.ವಿ.ಚಂದ್ರಶೇಖರ ನಂಗಲಿ/೫೪ 
0 ಎಚ್‌.ಎಸ್‌.ವಿ.ಯವರ ನದೀತೀರದಲ್ಲಿ: 
ಆಟದ ಗುಣದೊಂದಿಗೆ ಆರಾಧನೆಯ ತೀವ್ರತೆ /ಚಂದ್ಭಶೇಖರ ತಾಳ್ಯ /೬೯ 
0 ಆಧುನಿಕತೆ ಮತ್ತು ಪ್ರತಿಭಟನೆ : ಎರಡು ಪ್ರಸಂಗಗಳು/ಶ್ರೀಧರ ಬಳಗಾರ/ಆ೪ 
0 ಜಾಗತೀಕರಣದಲ್ಲಿ ಸಂಸ್ಕೃತಿ/ಅರವಿಂದ ಚೊಕ್ಕಾಡಿ/೯೧ 
0 ಬಿ.ಆರ್‌.ಲಕ್ಷ್ಮಣರಾವ್‌ ಅವರ ಕಾವ್ಯ/ರಾಘವೇಂದ್ರ ಪಾಟೀಲ/೧೧೧ 
0 ಹಿಂದೂ ಮತ ಹಾಗೂ ಅತೀಂದ್ರಿಯ ಅನುಭವ/ ಎಂ.ಪ್ರಭಾಕರ/೧೧೯ 
0 ಹೊಸ ಓದು: 
ತೇರು/ಕುಮಾರ್‌.ಕೆ./೧೨೪ 
ಹವನ/ ಡಾ.ಪುರುಷೋತಮ ಬಿಳಿಮಲೆ/೧೩೧ 
0 ಮೊದಲ ನೋಟ/೧೩೮ 
0 ಸಂಪಾದಕನ ಟಿಪ್ಪಣಿಗಳು/೧೪೧ 


ಈ ಸಂಚಿಕೆಯ ಲೇಖಕರು.... 


0 ಎಸ್‌. ಜಿ. ಸಿದ್ದರಾಮಯ್ಯ, "ಹೊಂಬೆಳಗು',ನಳಂದ ಶಾಲೆಯ ಹತಿರ, ತುಮಕೂರು-572 103 
0 ಡಾ.ರಾಜಾರಾಮ ಹೆಗಡೆ,ಮುಖ್ಯಸ್ಥರು, ಇತಿಹಾಸ ಮತ್ತುಪ್ರಾಕ್ಷನ ಶಾಸ್ತ್ರವಿಭಾಗ, 
ಕುವೆಂಪು ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯ,ಶಂಕರಘಟ್ಟಅಂಚೆ, ಶಿವಮೊಗ್ಗ ಜಿಲ್ಲೆ 


0 ಪ್ರೊ.ಶಿವರಾಮಯ್ಯ,ನಂ.172,ಐಎಸ್‌ಇಸಿ ರಸ್ತೈಟೀಚರ್‌ ಕಾಲೊನಿ, 
ನಾಗರಭಾವಿ ಒಂದನೇ ಹಂತ,ಬೆಂಗಳೂರು -72 


0 ನಾಗರಾಜ ವಸಾರೆ,663/1,ಅಮೂರ್ತಸಿಟಿ , 17ನೇ ಎಚ್‌ ಮೇನ್‌, 
6ನೇ ಬ್ಲಾಕ್‌,ಕೋರಮಂಗಲ, ಬೆಂಗಳೂರು-95 


0 ಡಾ.ಚಂದ್ರಶೇಖರ ನಂಗಲಿ,ಪ್ರಾಧ್ಯಾಪಕರು ,ಕನ್ನಡ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯ ಹಂಪಿ, 


ಕಮಲಾಪುರ ಅಂಚೆ,ಹೊಸಪೇಟೆ ತಾಲ್ಲೂಕು,ಬಳ್ಳಾರಿ ಜಿಲ್ಲೆ 
0 ಚಂದ್ರಶೇಖರ ತಾಳ್ಯ, "ಪಲ್ಲವಿ', ಕಾಲೇಜು ರಸ್ತೆ ಹೊರಲ್ಕೆರೆ, ಚುತ್ರದುರ್ಗ ಜಿಲ್ಲೆ 
0 ಶ್ರೀಧರ ಬಳಗಾರ,ಪ್ರಾಧ್ಯಾಪಕರು,ಬಾಳಿಗಾ ಶಿಕ್ಷಣ ಮಹಾವಿದ್ಯಾಲಯ,ಕುಮಟಾ. 
0 ಅರವಿಂದ ಚೊಕ್ಕಾಡಿ ,ಕೊಡಂಗಲ್ಲುಮೂಡಬಿದ್ರೆ, ದಕ್ಷಿಣ ಕನ್ನಡ ಜಿಲ್ಲೆ-574 197 
0 ರಾಘವೇಂದ್ರ ಪಾಟೀಲ, ಸಂವಾದ ಪ್ರಕಾಶನ, ಮಲ್ಲಾಡಿಹಳ್ಳಿ-577531 
0 ಕುಮಾರ್‌ ಕೆ.ಸಂಶೋಧನ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿ,ಸ್ಥಾತಕೋತ್ತರ ಅಧ್ಯಯನ ಕೇಂದ್ರ, 
ಶೇಷಾದ್ರಿಪುರಂ ಕಾಲೇಜು,ಶೇಷಾದ್ರಿಪುರಂ, ಬೆಂಗಳೂರು. 


0 ಡಾ.ಪುರುಷೋತಮ ಬಿಳಿಮಲೆ,6098 / 8, ಡಿ-6, ವಸಂತಕುಂಜ, 
ನವದೆಹಲಿ-1100070 


ಕಾವ್‌ 


ಧ್ರ 


ಆರು ಕವಿತೆಗಳು 
(ಎಸ್‌.ಜಿ.ಸಿದ್ಧರಾಮಯ್ಯನವರ “ಕರೆಬಳಗ ' ಸಂಕಲನದಲ್ಲಿನ ಕವಿತೆಗಳು) 


೧. ನತ್ತು 
(ಗುರು ಗೋವಿಂದ ಭಟ್ಟರು ಶಂಕರಿ(ಐಹೆಂಡ) ಕುಡಿಯಲು ಬಯಸುತ್ತಾರೆ.ಕೈಯಲ್ಲಿ ದಮ್ಮಡಿ ದುಡ್ಡು 
ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಆಗ ತಾವೇ ಕಳಸದ ದ್ಯಾಮವ್ವ ದೇವತೆಗೆ ಮಾಡಿಸಿ ಹಾಕಿದ್ದ ನತ್ನನ್ನು ಕಿತ್ತು ತಮ್ಮ ಶಿಷ್ಕ 
ಶರೀಫರ ಕೈಗೆ ಕೊಟ್ಟು "ಶಂಕರಿ' ತರಲು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ.ಹತ್ತು ಹೆಜ್ಜೆ ಹೋದ ಶರೀಫರಿಗೆ ಯಾಕೋ ಗುರುವನ್ನು 
ಬಿಟ್ಟು ಹೋಗುವ ಮನಸ್ಸೇ ಬರುವುದಿಲ್ಲಹಾಗೇ ಹಿಂತಿರುಗುತ್ತಾರೆ.ಮರಳಿಬಂದು ನೋಡಿದರೆ ದ್ಯಾಮವ್ವ 
ದೇವತೆಯ ಪದತಲದಲ್ಲಿ ತಲೆಯಿಟ್ಟಿದ್ದ ಗುರು ಇಹದ ವ್ಯಾಪಾರ ಮುಗಿಸಿದ್ದರು) 


ನತ್ತು ನತ್ತು ಶಂಕರಿ ಮೋಹದ ನತ್ತು 
ನನ್ನ ಕೈಯೊಳಗೆ ಹ್ಯಾಂಗದು ಸಿಗೆಬಿತ್ತು 
ಕಳಸದ ಮತ್ರೆದೆ ದ್ಯಾಮವ್ಹನ ನತ್ತು 
ನತ್ತು ನತ್ತೆಂದರೆ ಅಂತಿಂಥ ನತ್ತಲ್ಲ 


ಹಾರುವರ ಕೇರ್ಯಾಗೆ ಕೇಳುವವರಿಲ್ಲದೆ ಇತ್ತು 

ನಾಗಲಿಂಗನ ಕೂಡೆ ಹುಚ್ಚು ಗೊಟ್ಟಿ ತಾನಾಡಿ 

ಗುಡಿ ಗುಡಿ ಗುಂಡಿಗೆ ಬಡಿದಾಡುತಿತ್ತು 
ಗ್ರಾ ಸಾಬಿಯ ಕೈಯ್ಯಾಗೆ ಸುಖನಿದ್ರೆಯೊಳಬಿತ್ತು 


ಮೂಗುತಿ ಮುಂಭಾರ ಜಡೆಗಂಟು ಹಿಂಭಾರ 
ಮರುಳ ಶಂಕರಿ ನಾರಿ ಹಿತವೆನುತಿತ್ತು 
ಇಹವೆಂದರೆ ತೇಗೆಂದು ಪರವೆಂದರೆ ' ಹಸಿವೆಂದು 
ಒಳಗಿನ ದ್ಯಾಮವ್ಹಗೆ ಗುಂಡಾರ ಗುಡಿ ಕಟ್ಟಿಸಿತ್ತು 


ಹುಚ್ಚುಗೊಟ್ಟಿ ಅಲ್ಲಮನ ಹುಚ್ಚೆ ತಾನಾಗಿತ್ತು 
ಕದಳೀಯ ಬನದೊಳಗೆ ಕಾಲಾಡಿ ಬಂದಿತ್ತು 
ಅಕ್ಕನ ನುಂಗಿತ್ತು ಅರಬೀಯ ಕಳದಿತ್ತು 
ಬೆಳಗನೆ ಹೊದ್ದಿತ್ತು ಬಯಲೆ ತಾನಾಗಿತ್ತು 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೧ 


ನತ್ತು ನತ್ತು ನತ್ತು ಶಂಕರಿ ಮೋಹದ ನತ್ತು 

ಸಂತೇಯ ಮುಗಿಸಿ ಗಂಟು ಕಟ್ಟಿದ ಹೊತ್ತು 
ಶಿಶುನಾಳನ ಕೈಯ್ಯಾಗೆ ಹ್ಯಾಂಗದು ಸಿಗೆಬಿತ್ತು 

ನತ್ತು ನತ್ತು ನತ್ತು ಅಭಯಂಕರಿ ತಾನೆನಿಸಿತ್ತು 


೨.ಹಸ್ತಮಸ್ತಕ ಯೋಗ ' 
ಅದೊಂದು ಕೆರೆಯಂಗಳ ನೀರಿಲ್ಲ ನಿಡಿಯಿಲ್ಲ 
ತಾಮರೆಯ ಹೂವರಳಿ ತನುಸ್ಥೀರವಾಯಿತ್ತು 
ನಾನಿದ್ದೆನೆಂಬುದು ನನಗರಿಯದಾ ಸ್ಥಿತಿಯು 
ಕಕರಾಗಿ ಮಕರಾಗಿ ಜಗವೆ ಗಾರಾಯಿತ್ತು 


ಮನೆಯಂಗಳಕ್ಕೆ ಎಂದೂ ಬಾರದ ಗುರುವು 
ಕೆರೆಯಂಗಳಕ್ಕೆ ಹುಡುಕಿ ಬಂದನೆ ಗುರುವು 
ಮುಂಡಾಸು ತಲೆಗಿಲ್ಲ ಮೈಮ್ಕಾಗೆ ಅರಿಬಿಲ್ಲ 
ದೀಗಂಬರವನಲ್ಲ ದರವೇಶಿ ನನ ಗುರುವು 


ಹಿಡಿಮಣ್ಣು ತಕ್ಕೊಂಡು ಬರಿಮೈಗೆ ಬಳಕೊಂಡ 
ಸುತ್ತೆಲ್ಲ ಸುರಿದಿತ್ತು ಬಂಗಾರ ಭಸುಮ 

ಕತ್ತಾಲ ಒಡಲಿಂದ ನೊಣ ನೊರಜು ಹಾರಿತ್ತು 
ಬಂಗಾರ ಸಿಗನಿಲ್ಲ ಬಡಿವಾರ ಮೆರೆದಿತ್ತು 


ಗೂರು ನಡುವಿನ ಬೇರುಕಿತ್ತನೇ ನನಗುರುವು 
ಬೇರು ಬೇರಿನಲು ಮೂರು ಲೋಕದಾ ನಗುವು 
ಹಂಗಾಯ್ತು ಹಿಂಗಾಯ್ತು ಹೆಂಗಾಯ್ತೊ ಜಗವು 
ಉಳವಿಗವಿ ಮುಂದಾಗಿ ಒಂದಾಯ್ತೊ ಪದವು 


ಗುರುಪಾದ ಕಂಡಿತ್ತು ಗುರುಭಕ್ತನಾ ಮಗಗೆ 

ಕೈದಡವಿ ಕಾಲ್‌ ದಡವಿ ಮೈದಡವಿ ಮನದಡವಿ 
ಹಸ್ತಮಸ್ತಕ ಯೋಗ ಗುರು ಕರುಣೆ ಪಾರಮ್ಯ 
ಪಾದಪಾದಕೆ ಶರಣು ಗುರುಶಿಷ್ಯಕ್ವಾರಣ್ಯ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨ 008/೨ 


೩.ಬುದ್ಧ ನಗು 


ಈ ಭೂಮಿ ಒಂದು ಮನೆ ಕೈ ಬೆರಳುಗಳಂತೆ 
ಹೆಬ್ಬಟ್ಟು ಕಿರುಬೆಟ್ಟು ನಡುವೆ ಮೂಬೆಟ್ಟು 
ಪೈಪೋಟಿಗೆಂದು ಹುಟ್ಟಿದ್ದಲ್ಲ ; ಪೂರಕದಲ್ಲಿ 
ಕ್ಲೆಕೆಸರು ಬಾಯಿ ಮೊಸರಿನ ತತ್ವ ಇದು ನಿತ್ಯ 


ಲ 


[ 


ಸ್ತಿ 


ಜಂಗಮತ್ವ. ದೊಡ್ಡಣ್ಣನೆಂದುಕೊಂಡು ಹರಿವ 

ನೀರಿಗೆ ದೊಣ್ಣೆನಾಯಕನ ಪಾತ್ರವೆ? ಏನಾಯಿತು 
ನೀನು ಕಟ್ಟಿದ ವಿಶ್ವಯಾಪುಲ್ಲಿಯ ಸಾವಿರದಡಿಯ 
ಸೌಧ? ನಿನ್ನ ಸೊಕ್ಕೇ ನಿನಗೆ ವಕ್ಕರಿಸಿದ ಲ್ಯಾಡನ್‌ 


ಭೂತ! ಕುತಂತ್ರವೆಂದರೆ ತನ್ನ ಬುಡಕ್ಕೆ ತಾನೇ 
ಹಚ್ಚಿಟ್ಟ ಸಿಡಿಮದ್ದು.ತನ್ನ ತಾನರಿದಡೆ ನುಡಿಯೆಲ್ಲಾ 
ತತ್ವ.ತನ್ನ ತಾ ಮರೆದಡೆ ಮಾತೆಲ್ಲ ಮಾಯೆ 
ದುರ್ಯೋಧನನ ತೊಡೆಗೂ ಅಧರ್ಮದ ಗದಾಘಾತ 


ನೆರೆಹೊರೆಯವರ ತನ್ನಂತೆ ಬಗೆಯದ ದುರಾಸೆಗೆ 
ಕ್ರುಸೇಡಿನರ್ಥ ಯಾವ ಧರ್ಮದ ಪುರುಷಾರ್ಥ? 
ಹಿಂಸೆಯಿಂದಲೆ ಜಗವ ಗೆಲ್ಲುವ ನೆತ್ತರ ಪಿಪಾಸೆಗೆ 
ಜೆಹಾದಿನ ಹೆಸರು ಯಾವ ಧರ್ಮದ ಉಸಿರು? 


ಇರಾಕು ಕ್ಯೂಬಾ ಕಾಂದಹಾರ ಕಾಶ್ಮೀರ ಕಣಿವೆಗಳ 
ಹೆತ್ತೊಡಲ ಆಕ್ರಂದನ ಕದತಟ್ಟಿದೆ ಜಗದೆಲ್ಲೆಡೆ 
ಅಣ್ವಸ್ತ್ರಗಳ ಅರಗಿನ ಮನೆ ಕಟ್ಟುವ ನಿಜಘಾತುಕ 
ತಟ್ಟಲಿಲ್ಲವೆ ನಿನಗೆ ಸಾವುನೋವಿನ ಸಂಕಟಸೂತಕ? 


ಬುದ್ಧಂ ಶರಣಂ ಗಚ್ಛಾಮಿ ಸಂಘಂ ಶರಣಂ ಗಚಾಮಿ 
ಮೂಡಣದ ಮುಗಿಲಲ್ಲಿ ನಿತ್ಯ ನಗುವಿನ ಸೂರ್ಯ 
ನಮ್ಮೂರ ಕರಿಯಜ್ಜಿಯ ತೊಡೆತೊಟ್ಟಿಲಲ್ಲಿ ಕಣ್ತೆರೆದ 
ಕೂಸಿನ ತುಟಿಗಳಲ್ಲಿ ಪಾರಿವಾಳದ ಪಾದದ ಕೆಂಪು. 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೩ 


ಗ್ರ ್‌್ಸ್‌ 
01ೌ0%॥ 


೪.ಅಣ್ಣ ಬಂದ 


ಆ ಚಂದವ ಏನ ಹೇಳಲೆಯವ್ವ 
ನನ್ನಣ್ಣ ಮನೆಗೆ ಬಂದ ಅಂದವ 
ಹೆಂಗೆ ಹೇಳಲೆ ಯವ್ವ । 


ಸಕ್ಕರೆ ನಿದ್ದೆಯ ಅಕ್ಕರೆ ಜಾವದಿ 
ಹಾಕಿದ ಬಾಗಿಲು ಹಾಕಿಯೆ ಇತ್ತು 
ಚಿಲಿಪಿಲಿ ಹಕ್ಕಿಯ ದನಿಕೇಳಿತ್ತು 
ಸಾಣೆ ಮಠದ ಗಂಟೆಯ ದನಿಯು 


ಗಾಳಿಗಂಧವ ತುಂಬಿನೆ ಇತ್ತು 
ಎಚ್ಚರವೆಂದರೆ ಎಚ್ಚರವಲ್ಲ 
ಮುಚ್ಚಿದ ಕಣ್ಣು ಬಿಚ್ಚಿರಲಿಲ್ಲ 
ಮಂದರ ಲೋಕದ ಮಾಯಾಜಾಲ 


ಮಲಗಿದ್ದವನು ಮಲಗಿಯೆ ಇದ್ದೆ 
ಮುಚ್ಚಿದ ಕಣ್ಣಲಿ ಬಿಚ್ಚಿದ ಬೆಳಕು 
ಬಲಗಡೆಯಲ್ಲಿ ಹಸಿವಿನ ಸೆಳಕು 
ಮುದ್ದೆಯ ಸ್ವಾರೆಯ ಹುಡುಕುತ ಬಂದ 


ತಳಹತ್ತಿದ ಸೀಕನು ಎಬ್ಬುತ ನಿಂದ 
ಕುದುಕಲು ಎಸರಿಗೆ ಕೈಯ ಚಾಚಿದ 
ಶಿವತೇಗಿನಲಿ ಸಲ್ಲಾಪಿಸಿದ 
ಸಪ್ಪಳಿಲ್ಲದ ಹೆಜ್ಜೆಯ ಗತಿಯಲಿ 


ಒಪ್ಪ ಓರಣದ ಹಾಸುಬೀಸಿನಲಿ 
ಸೀಕಿನ ತಳವೆ ಸೀದೋಗಿತ್ತು 
ಗೇಕಿನ ಗದ್ದೆಯ ಕಳೆಹೊರೆಯೊಂದು 
ಕೋಣೆಯ ಹೊರಗೆ ಕಸವಾಗಿತ್ತು 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦ ೦೫/೪ 


ಏನ ಹೇಳಲೆಯವ್ವ 
ಅಣ್ಣ ಮನೆಗೆ ಬಂದ ಗತಿಯ 
ಹೆಂಗೆ ಹೇಳಲೆಯವ್ವ! ಜ.56 


೫.ಚಿತ್ತ 
ಚಿತ್ತವೆಂಬುದು ಹುತ್ತದ ಕ್ವಾವೆ 
ಮೈಲಾರ ಲಿಂಗ 


ಒಂದರೊಳಗೆ ಒಂದು ಸೇರಿ 
ಏಕದೊಳಗನೇಕವಾಗುವ . 
ಚಿತ್ತವೆಂಬುದು ಹುತ್ತದ ಕ್ವಾವೆ 


ಏನು ಬಂದು ಏನು ಹೋದರು 
ಬಾಗು ಬಳುಕಿನ ಆಗು ಹೋಗು 
ತೋರದೇನು ಒಳಗಿನಾ ಮರುಮ 


ಹೇಳಿ ಕಳೆಯದ ಮಾತಿನಲ್ಲಿ 
ಹೆಡೇ ಮಣಿಯ ಜೀವ ಫಲವೋ 


ಮಾತು ಸೂತಕವಾದ ಮನದಲಿ 
ಕಚ್ಚಿ ಕೊಲ್ಲುವ ವಿಷದ ಹಲ್ಲೋ 
ಚಿತ್ತವೆಂಬುದು ಹುತ್ತದ ಕ್ವಾವೆ 


ನಯ 
ಮೈಲಾರ ಲಿಂಗ. ೨೮0 


0ೌಕ್ಡು 


೬.ಅಂಬರ ನಾದ 
ಎಲ್ಲರಿಗು ಎಲ್ಲವನು 
ವಿವರಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ 
ಎಂಥ ಸೂಕ್ಷ ದಲಿ ಜೀವದ 
ಜಾಡು ಹಿಡಿದೆ ಗೆಳತಿ? 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೫ 


ಕರುಳಾಳದ ಕಕ್ಕುಲಾತಿಯಲ್ಲಿ 
ಹುಟ್ಟಿ ಬಂದ ಅನಂಗಭಾವಕೆ 
ಬೇಕೆ ಹೆಸರಿನ ಉಸಿರ ಸೂತಕ? 


ಹಂದರವಿದ್ದೂ ಹಬ್ಬದ ಬಳ್ಳಿ 
ಬಳ್ಳಿಯಿದ್ದೂ ಹಂದರ ಕಳ್ಳಿ 


ನಂಬಿಕೆ ಅಪನಂಬಿಕೆಗಳ 
ಆಗುಹೋಗಿನ ತಿರುಗಣಿ 


ಉಳಿದದ್ದು ಉಂಟೆಂಬ ಶಬ್ದಸೂತಕ 


ಕೇಳಿ ಪಡೆಯುವ ಭಿಕ್ಕೆಯಲ್ಲ 


ಹಂಗು ಹರಿದು ಸಂಗಗೊಳ್ಳುವ ಅನಂಗರಾಗ 


ಹೊದ್ದ ಮುಸುಕ ತೆಗೆಯಲಾರದ 
ನೀತಿಶಾಸ್ತ್ರದ ಕೋಟೆ ಕೊತ್ತಲ 
ತಡೆದೀತೆ ಹೇಳೆ ಗೆಳತಿ 
ಒಳಗಿನೊಳಗಿನ ಆವೇಗಕ್ಕೆ? 


ಮೂಡು ಬಾರೆಯ ಮೇಲೆ 
ಕೋಡುಗಲ್ಲಿನ ಗುಡ್ಡ 
ಅಡ್ಡಗಟ್ಟಿದೆ ಮೋಡ 

ಮೋಹರಕೆ ಗರಿಗೆದರಿದೆ ನವಿಲು 


ಅಂಬರದ ನಾದಕ್ಕೆ 
ತುಂಬುರು ನರ್ತನ 
ಒಗಟಲ್ಲ ಧರಣಿ ದಾಹ 
ಯತುಗಾನ ಅನಾಹತಯಾನ. 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೬ 


ಗ್ರಾ ್ಸ್ಯ 
ಓಟ. 


ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ' ಮುಖಾಮುಖಿ: 
ವಸಾಹತು ಸಂದರ್ಭ 


0 ಡಾ. ರಾಜಾರಾಮ ಹೆಗಡೆ 


ಪೂರ್ವ-ಪಶ್ಚಿಮದ ನಡುವೆ: 

ವಸಾಹತು ಸಂದರ್ಭದ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಮುಖಾಮುಖಿಯನ್ನು ಕುರಿತು 
ಚರ್ಚಿಸುವುದು ಎಂದರೆ ಪೂರ್ವ-ಪಶ್ಚಿಮಗಳ ದ್ವಂದ್ವವನ್ನು ಕುರಿತು ಚರ್ಚಿಸುವುದು ಎಂಬ 
. ಅರ್ಥವೇ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಬರುತದೆ. ಈ ಚರ್ಚೆ ದೇಶೀಯ-ಪರಕೀಯ, ಸಂಪ್ರದಾಯ- 
ಆಧುನಿಕತೆ ಮುಂತಾದ ವಿಭಿನ್ನ ರೂಪಗಳನ್ನು ತಳೆದರೂ ಅದಕ್ಕೆ ತಾತ್ವಿಕ ಚೌಕಟ್ಟನ್ನು 
ಒದಗಿಸುವುದು ಈ ಪೂರ್ವ- ಪಶ್ಚಿಮವೇ. ಇದಕ್ಕೆ ಮುಖ್ಯ ಕಾರಣ ಎಂದರೆ ಬಹುಶಃ ವಸಾಹತು 
ಕಾಲದುದ್ದಕ್ಕೂ ಈ ಪೂರ್ವ-ಪಶ್ಚಿಮಗಳರಡೂ ತಂತಮ್ಮ ಮಾತ್ಫ ಮಾದರಿಗಳನ್ನೂ 
ಭರ್ವಸೊ ನಮ್ಮ ತರ್ಕದ ಎಳೆಗಳಾಗಿಬಿಟ್ಟಿವೆ. ಏಶಿಯಾಕ್ಕೆ ಸಡಾಥಿಸತ ವಸಾಹತೋತರ 
(ಪೋಸ್ಟ್‌ "ಕೊಲೊನಿಯಲ್‌) ವಾದಗಳು ಕೂಡ ದ್ವಂದ್ಹ ವನ್ನೇ ತೇ ಮಾಹತುಗಳ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ 
ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಗ್ರಹಿಸುವ ಪ್ರ ಯತ್ನ ನಡೆಸಿವೆ. ಪಶ್ಚಿಮದ ರಾಷ್ಟ್ರ ಗಳು ಪೂರ್ವದ ರಾಷ ಷ್ಟಗಳ ಮೇಲೆ 
ರಾಜಕೀಯ ಅಧಿಕಾರ ಸ್ಥಾಪಿಸಿದ್ದು _ಹಾಗೂ ಅಲ್ಲಿ ಆರ್ಥಿಕ ತೋಷತ ನಡೆಸಿದ್ದು ಅದಕ್ಕೆ ಪೂರಕವಾದ 
ಒಂದುವಿದ ತಿನಮೂಲಕವಾಗಿದೆ. ಹಾಗಾಗಿ ಅದುಮೂಲತಃ ಒಂದು ಬೌದ್ಧಿಕ ಆ ಕ್ಷೆ ಈ ಆಳ್ವಿಕೆಯಲ್ಲಿ 
ದೇಶೀ ರಿ ಕ್ರಮಗಳು ಮೂಲೆಗೊತಲ್ಪಟ್ಟವು ಹಾಗೂ ವಸಾಹತು ಪ್ರಜೆಗಳ ಮನಸ್ಸೂ 
ವಸಾಹತೀಕರಣಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಯಿತು...ಮುಂತಾದ ವಾದಗಳು ವಸಾಹತು ಕಾಲವು ನಮ್ಮ ಬುದ್ಧಿಗೆ 
ಮಂಕು ಕಟ್ಟದ: ಕಾಲ್ತಇದೊಂದು ಸಂಪೂರ್ಣ ಪರಕೀಯ ಅವಸ್ಥೆ ಎಂಬ ನಿರ್ಣಯಕ್ಕೂ 
ಚಿಂತಕರನು  ಒಯ್ದಿದೆ.ಇಂಥ ವಾದದ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿಪ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ಆಧುನಿಕೋತರ ಚಿಂತನೆಗಳುಪ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ 


ಜ್ಞಾನಪರ್ವದ(ಎನ್‌ಲೈಟನ್‌ಮೆಂಟ್‌ ಯುಗ) ಆಧುನಿಕತೆಯನ್ನು ಕುರಿತು ನಡೆಸಿದ ವಿಮರ್ಶೆಗಳು: 
ಇವೆ. 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೭ 


ಈ ಮೇಲಿನ ವಸಾಹತೋತರ ವಾದಗಳು ಈ ರೀತಿ ಪೂರ್ವ- ಪಶ್ಚಿಮಗಳ ದ್ವಂದ್ವದ 
ಪರಿಭಾಷೆಯನ್ನೇ ಮತೊಂದು ರೀತಿ ಇಡುತವೆ. ಇದು ದೇಶೀಯ-ಪರಕೀಯ. ಎಂಬ 
ಜಾಗೃತಿಯನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸುವ ಉದ್ದೇಶವನ್ನು ಹೊಂದಿರುವುದರಿಂದ ಇದನ್ನು ಒಂದು ಪ್ರಕಾರದ 
"ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ' "ಚಿಂತನೆ ಎಂದು ಪರಿಗಣಿಸಬಹುದು. ಆದರೆ ಇದು ವಸಾಹತ್ತೋತರ ಕಾಲದಲ್ಲಿ, 
ಆಧುನಿಕೋತರ ತರ್ಕದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿಕೊಂಡಿರುವ ಒಂದು ಚಿಂತನೆಯಾಗಿದೆ. ಅಂದರೆ ವಸಾಹತು 
ಶಾಹಿಯ ಕಾಲದ ಆಧುನಿಕ ದೃಷ್ಟಿಕೋನದ ನೈತಿಕತೆಯನ್ನೇ ಪ್ರಶ್ನಿಸುವ ವಾದಗಳನ್ನು 
ಆಧುನಿಕೋತರ ಚಿಂತನೆಗಳು ಕಳುವು ರಂ ವಸಾಹ ತೋತ್ತರದ ಚಿಂತಕರು ನಮ್ಮ 
ರಾಷ್ಟ್ರೀಯವಾದೀ ಚಿಂತಕರಿಗಿಂತ ಪರಿಣಾಮಕಾರಿಯಾಗಿ ಪ ಪಾಶ್ಚಾತ್ರ್ಯ ಆಧುನಿಕತೆಯನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸ 
ಬಹುದು.ಆ ಮೂಲಕವಾಗಿ. ಅವರು ಈ ಪೂರ್ವ-ಪಶ್ಚಿಮಗಳ ದ್ವಂದ್ವದಿಂದೇನೂ 
ಹೊರಬರುವುದಿಲ್ಲ18ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಪೌರಾತ್ಯಅಧ್ಯಯನವು ವಹಿಸಿದ ಕಾರ್ಯವನ್ನೇ 
20ನೇ ಶತಮಾನದ ಅಂತ್ಯದಲ್ಲಿ ಆಧುನಿಕೋತರ ವಾದಗಳು ನಿರ್ವಹಿಸಿದಂತೆ ಆಗಬಹುದು. 
ಹಾಗಾಗಿ ಪಶ್ಚಿಮದಿಂದ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಪೂರ್ವವನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವ ವಾದವೇ ಪಶ್ಚಿಮ 
ಪರವಶವಾಗುತದೆ. ಅದಕ್ಕೆ ಇಂದುನಾವು ವಸಾಹತುಶಾಹಿಗಿಂತಲೂ ಭಾರೀ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮವಾದ 
ಜಾಗತೀಕರಣದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಇದ್ದೇವೆ ಎಂಬುದೂ ಗಮನಿಸಬೇಕಾದ ವಿಷಯ. 

ವಸಾಹತು ಕಾಲದಲ್ಲೂ ಈ ಪೂರ್ವ- ಪಶ್ಚಿಮದ ದ್ವಂದ್ವಗಳು ನಮ್ಮ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯ 
ಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನು ರೂಪಿಸಿವೆ.ಆ ಆಳ್ವಿಕೆಯೇ ಪಶ್ಚಿಮ ಕೇಂದ್ರಿತವಾಗಿದ್ದಿತು.ಭಾರತೀಯವಸಾಹತುಪ್ರಜೆಗಳಿಗೆ 
ಪಶ್ಚಿಮವು ಕೇವಲ ಒಂದು ದಿಕ್ಕಾಗಿ ಇರುವುದು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ, ಪಶ್ಚಿಮ ಕೂಡ ನಾಗರೀಕತೆ ಮತ್ತು 
ಆಧುನಿಕತೆಗೆ ಪರ್ಯಾಯ ಹೆಸರೇ ತಾನು ಎಂಬಂತೆ ವಸಾಹತುಗಳಲ್ಲಿ ಬಿಂಬಿಸುತಿತ್ತುಮತ್ತು ತನ್ನ 
ವಸಾಹತುಗಳನ್ನು ತನ್ನದೇ ದೃಷ್ಟೋನದಲ್ಲಿ ಅಳೆಯಿತು.ಆದರೆ ಈ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಪಶ್ಚಿಮದ 
ಚಿಂತನೆಗಳು ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಪ್ರಸುತವಾದವು ಎನ್ನುವುದಾಗಲೀ ಅಥವಾ ಆ ಕಾಲದ ಭಾರತೀಯರ 
ಚಿಂತನೆಯು ಕೇವಲ ಪೂರ್ವ- ಪಶ್ಚಿಮದ ನೆಲೆಯನ್ನೇ ಆಧರಿಸಿ ಇದ್ದಿರಬೇಕೆಂದಾಗಲೀ ತರ್ಕಿಸುವುದು 
ಸಮಂಜಸವಾಗಲಾರದು.ಉದಾಹರಣೆಗೆ ಭಾರತದೊಳಗೇ "ನಮ್ಮವರು' ಮತ್ತು "ಪರರು' ಎಂದು 
ಭಾವಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಅನೇಕ ಬಣಗಳು ಈ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ನಿರ್ಮಾಣವಾದವು.ಇಂಥ ಬಣಗಳ "ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ 
ಕಥನಗಳಿಂದ ಗಿಜಿಗುಡುವ ನಮ್ಮರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಹೋರಾಟದಕಾಲದಲ್ಲಿಪೂರ್ವ- ಪಶ್ಚಿಮಗಳ ಪ್ರತ್ಯೇಕತೆಗೆ 
ಹಾಗೂ ಪಶ್ಚಿಮದ ಪರಕೀಯತೆಗೆ ವಿಶೇಷ ಆದ್ಯತೆ ಕಾಣಲುಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲಈ ವಿಭಿನ್ನ ಬಣಗಳು ತಮ್ಮದೇ 
ಆದ "ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ' ಗತಕಾಲವನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾ ರಾಜಕೀಯವನ್ನು ರೂಪಿಸಿಕೊಂಡವು.ಹೀಗೆ 
ಹಲವಾರು "ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಗತಕಾಲಗಳು ಹಾಗೂ ಅವನ್ನು ಆಧರಿಸಿದ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಗಳು 
ಇಲ್ಲಿಉದಿಸಿದವು.ಆದರೆ ಕೇವಲ"ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಗತಕಾಲ'ದ ಕಲ್ಪನೆಯೇ ವರ್ತಮಾನದ ರಾಜಕೀಯ 
ಬಣಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿತು ಎಂಬುದು ಅವಾಸವವಾಗುತದೆ. ಹಾಗೆಯೇ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ನಿಜವಾಗಿಯೂ 
ಇಂಥ ಸಾಂಸ್ಕೃ 'ತಿಕವಾಗಿ ಪ್ರತ್ಯೇಕ ಗತಕಾಲಗಳಿದ್ದವು. ಅವು ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಈ 
ರಾಜಕೀಯ ಟೂ ಉ ಮೂಲಕ ಪ್ರಕಟಗೊಂಡವು ಎಂಬುದೂ ಮತ್ತೋ ೦ದು 
ಅತಿಯಾಗಬಹುದು. ಬಹುಶಃ ಯಾವ ರಾಜಕೀಯವೂ ವರ್ತಮಾನದ ವಾಸವದ ನೆಲೆಯಿಲ್ಲದೇ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦ ೦೫/೮ 


ಹುಟ್ಟಿಕೊಳ್ಳಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲವರ್ತಮಾನವನ್ನು ಗ್ರಹಿಸುವಲ್ಲಿ "ಗತ'ದ ಕಲ್ಪನೆ ಪಟ 
ಅಗತ್ಯವಾಯಿತು.ಆದರೆ ಗತಕಾಲ ಯಾವುದೋ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಸಂದುಹೋಗಿ ವರ್ತಮಾನಕ್ಕೆ 
ಸಂಬಂಧವೇ ಇಲ್ಲದ ಒಂದು ಸಂಗತಿಯಾಗಿ,ಪ್ರಸುತತೆ ಪಡೆಯಲಿಲ್ಲ ಬದಲಾಗಿ,"ಗತ'ವೇ 
ವರ್ತಮಾನವಾಗಿ ಮುಂದುವರೆಯುತಿದೆ.ಅದನ್ನು ನಾಶಪಡಿಸದ ಹೊರತು ತಮಗೆ ಭವಿಷ್ಯ 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಧೋರಣೆಯನ್ನು ಈ ವಿಭಿನ್ನ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಗಳಲ್ಲಿ ನಾವು ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. 
ಭಾರತದೊಳಗೆ ನಡೆದ ವಿಭಿನ್ನ ಬಣಗಳ ಮುಖಾಮುಖಿ ಈ ರೀತಿ "ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಗತಕಾಲ' ಗಳ 
ಮುಖಾಮುಖಿಯಾಯಿತು. 

ಹೀಗೆ ವಸಾಹತು ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ವಿಭಿನ್ನ ಬಣಗಳು ಕಟ್ಟಿಕೊಂಡ ತಮ್ಮ ಹಾಗೂ 
ಅನ್ಯರ ಕುರಿತ ಚಿತ್ರಗಳು ಪೌರಾತ್ಯ ಅಧ್ಯಯನಗಳ ಪರಿಣಾಮವಾಗಿ ಮೂಡಿವೆ ಎಂಬ 
ವಾಸ್ತವವನ್ನು ಗಮನದಲ್ಲಿಟ್ಟೇ ಪರಿಶೀಲನೆ ನಡೆಸಬೇಕಾಗುತದೆ.ಪೌರಾತ್ಯ ಅಧ್ಯಯನಗಳು 
ಒಂದು ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ವಿಧಾನವನ್ನು ಅನುಸರಿಸಿ ನಮ್ಮ ಇತಿಹಾಸ ಮತ್ತು ವರ್ತಮಾನವನ್ನು 
ಕಟ್ಟಿಕೊಟ್ಟವು.ಈ ಅಧ್ಯಯನಗಳಲ್ಲಿವಿಧಾನ ಮತ್ತುಗ್ರಹಿಕೆಗಳೆಂಬ ಎರಡು ಪಾತಳಿಗಳಿವೆ. ಒಂದು 
ಸರಿಯಾದ ವಿಧಾನದಿಂದ ಸರಿಯಾದ ವಾಸವದ ಗ್ರಹಿಕೆ ಬರುತದೆ, ಹಾಗೂ ಈ ವಿದಾನ 
ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯರ ವಿಜ್ಞಾನವನ್ನು ಆಧರಿಸಿ ಇರಬೇಕು ಎಂಬ ನಂಬಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಈ ಅಧ್ಯಯನಗಳು 
ನಡೆದವು. ಈ ವಿಧಾನವನ್ನು ಅನುಸರಿಸದಿದ್ದಎಲ್ಲಜ್ಜಾ _ನಪ್ರಕಾರಗಳೂ ತಮ್ಮ ಅರ್ಹತೆಯನ್ನು ಈ 
ಹೊಸ ವಿಧಾನವನ್ನನುಸರಿಸಿ ಪರೀಕ್ಷಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯೂ ನಡೆಯಿತು.ಇದರ 
ಪರಿಣಾಮವಾಗಿ ಒಂದೆಡೆ ಸತ್ಯದ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಪಡೆದ ಸಾಮಾನ್ಯೀಕರಣಗಳು ಹುಟ್ಟಿಕೊಂಡರೆ 
ಮತೊಂದೆಡೆ ಆ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಪಡೆಯಲಾರದೇ "ತ್ಯಕ'ವಾದ ಮೌಢ್ಯಗಳು ಸೃಷ್ಟಿಯಾದವು. ಈ 
ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿನಾವು ಪಡೆದ ಸತ್ಯಗಳನ್ನುವಾಸವಿಕವೆಂದು ನಂಬಿ ವರ್ತಮಾನದ ರಾಜಕೀಯವು 
ನಡೆಯಿತು.ಹೀಗೆ ಒಂದು ಬಣದ ಸತ್ಯಗಳನ್ನು ಮತೊಂದು ಬಣವೂ ಸತ್ಯ ಎಂದು ಸ್ವೀಕರಿಸಿ 
ಅದರ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ವರ್ತಮಾನವನ್ನು ಓದಿ ನಂತರ ತನ್ನ ವಾದಗಳನ್ನು 
ಮಂಡಿಸಿತು.ಆದರೆ,ಇವರೆಲ್ಲರ ವಾದಗಳಿಗೆ ಮೂಲದಲ್ಲಿರುವ ಪೌರಾತ್ಯ ಅಧ್ಯಯನದ 
ಮಿತಿಗಳನ್ನು ಪ್ರಶ್ನಿಸುವ ಗೋಜಿಗೆ ಅವರು ಹೋಗಲಿಲ್ಲ. 

ಪೌರಾತ್ಯ ಅಧ್ಯಯನದ ಮಿತಿಗಳ ಕುರಿತು ವಸಾಹತೋತರ ಚಿಂತಕರು ಎಡ್ವರ್ಡ್‌ 
ಸಯೀದರಾದಿಯಾಗಿ ಚರ್ಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಅಲ್ಲಿ ನಮಗೆ ಕಂಡುಬರುವುದೇನೆಂದರೆ ಅವರು 
ಹಾಕಿಕೊಂಡ ವಿಧಾನಗಳು ಸಮಸ್ಯೆ ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ್ದಲ್ಲ ಬದಲಾಗಿ ಈ ಎಧಾನಗಳನ್ನು ಹಾಕಿಕೊಳ್ಳುವ 
ಪೂರ್ವದಲ್ಲಿಯೇ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯರ ಗೃಹಿಕೆಗಳು ಕೆಲಸ ಮಾಡತೊಡಗಿದ್ದವು. ಜ್ಞಾನಪರ್ವದ 
ಕಾಲದಿಂದ ಯಾವುದನ್ನು "ಆಧುನಿಕ' ಚಿಂತನೆ ಎಂದು ಕರೆಯಲಾಯಿತೋ,ಅವುಗಳು 
ಪಶ್ಚಿಮದಲ್ಲಿ ಕೆಲ ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಲೋಕದೃಷ್ಟಿಗಳನ್ನು ರೂಢಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದವು. ಅದಕ್ಕನುಗುಣವಾಗಿ 
ಮಾನವ ಪ್ರಪಂಚವನ್ನು ಅವರು ಗ್ರಹಿಸಿದರು.ಹಾಗೂ ತಮ್ಮಗ್ರಹಿಕೆಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ ಅಧ್ಯಯನಗಳ 
ಮೂಲಕ ಸಮರ್ಥಿಸಿದರು ಹಾಗೂ ತಿದಿದರು. ಈ ಚಿಂತನೆ ಐರೋಪ್ತರ ಗತಕಾಲವನ್ನು ಹಾಗೂ 


ದ ಸ 


ಪೌರಾತ್ಯರ ಗತಕಾಲವನ್ನು ಅಳೆಯಿತು.ಆಮೂಲಕ ಮಾನವ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಕುರಿತುಕೆಲ ಸಾಮಾನ್ಯ 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ 


ನಿಲುವುಗಳನ್ನೂ ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳನ್ನೂ ರೂಪಿಸಲಾಯಿತು. ಈ ಗ್ರಹಿಕೆಗಳ ಮಿತಿಗಳು ವಿಧಾನದ 
ಮಿತಿಗಳೂ ಆಗಿ ಪೌರಾತ್ಯ ಅಧ್ಯಯನದಲ್ಲಿ ಸೇರಿಕೊಂಡವು.ಈ ಜ್ಞಾ _ನವನ್ನಾಧರಿಸಿ ಅದರ 
ಎಧಾನವನ್ನುಪ್ರಯೋಗಿಸಿ ಭಾರತದಲ್ಲಿವಸಾಹತು ಆಡಳಿತಗಾರರೂ ತಮೃಕಾರ್ಯಕ್ರಮಗಳನ್ನು 
ರೂಪಿಸಿಕೊಂಡರು.ಹೀಗೆ ಈ ಗ್ರಹಿಕೆಗಳು ಭೌತಿಕ ವಾಸವಗಳಾಗಿ, ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಂಗತಿ ಹಾಗೂ 
ಭೌತಿಕ ವಾಸ್ತವಗಳನ್ನು ಅರ್ಥೈಸುವ ಏಕಮೇವ ಕ್ರಮವಾಗಿ ಪೌರಾತ್ಯ ಅಧ್ಯಯನವು ಪ್ರಸುತತೆ 
ಪಡೆಯಿತು. ಆ ಅಧ್ಯಯನವು ಭಾರತದಲ್ಲಿಕಂಡ ಪ್ರಭೇದಗಳು,ಮುಖಾಮುಖಿಗಳು ಭಾರತೀಯ 
ಎದ್ಯಾವಂತರವೂ ಆದವು. 

ಈ ಮೇಲೆ ಪ್ರಸ್ತಾಪಿಸಿದ ವಿಚಾರಗಳು "ಪೌರಾತ್ಯ ಅಧ್ಯಯನ'ದ ಕುರಿತು ಒಂದು 
ಸರಳೀಕೃತ ನಿರೂಪಣೆ ಮಾತ್ರ ಎಂಬುದನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಗಮನದಲ್ಲಿಡಬೇಕು. ಒಂದು ಸರಳೀಕೃತ 
' ರೂಪದಲ್ಲಾದರೂ ಈ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ಈ ಮೇಲಿನ ರೀತಿ ಗೃಹಿಸದಿದ್ದರೆ ವಸಾಹತು ಕಾಲದ 
ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಮುಖಾಮುಖಿಯನ್ನು ಅರ್ಥೈಸುವುದು ಕಷ್ಟವಏಕೆಂದರೆ ಇಲ್ಲಿನ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಕುರಿತ 
. ಕಲ್ಪನೆ ಹಾಗೂ ವಾದಗಳು 21ನೇ ಶತಮಾನದ ವಸಾಹತೋತರ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ನಿಂತ ನಮಗೆ 
ಸುಸಂಬದ್ಧವಾಗಿ ಕಾಣಿಸಲು ಕಾರಣಗಳಿಲ್ಲ ಅದೇ ನಾವು ಅವರ ಕಾಲಕ್ಕೇ ಪ್ರಯಾಣ ಬೆಳೆಸಿ 
ಅವರು ಯಾವ ರೀತಿಯ ಸತ್ಯಗಳನ್ನು ನಂಬಿಕೊಂಡರು, ಯಾವ ರೀತಿಯ ಸತ್ಯಗಳನ್ನು ಎದುರಿಸಿದರು 
ಹಾಗೂ ಯಾವ ರೀತಿಯ ಭವಿಷ್ಯವನ್ನು ಕನಸಿದರು ಎಂಬುದನ್ನು ಐತಿಹಾಸಿಕ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿಟ್ಟು 
ನೋಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ.ಹಾಗೆ ಅದರಿಂದ ಒಂದುಮಟ್ಟದ ಅಂತರವನ್ನುಕಾಪಾಡಿಕೊಂಡು ಇತಿಹಾಸವನ್ನು 
ಗ್ರಹಿಸಲು ಈ ಮೇಲಿನ ವಸಾಹತೋತರ ಚಿಂತನೆಗಳು ನೆಲೆಯನ್ನೊದಗಿಸುತವೆ. 

ಇವಿಷ್ಟುಹಿನ್ನೆಲೆಯೊಂದಿಗೆ ಪ್ರಸುತ ಲೇಖನದ ವಿಷಯಕ್ಕೆ ಬರಬಹುದು. ಈ ಲೇಖನದ 
ಉದ್ದೇಶ ಹೇಗೆ ವಸಾಹತು ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಬಳಕೆಗೆ ಬಂದ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಪ್ರಭೇದಗಳು ಹಾಗೂ 
ಚಿಂತನೆಗಳು ರಾಜಕೀಯ ವಾಸವಗಳಾಗಿ ರೂಪುಗೊಂಡವು ಎಂಬುದನ್ನು 
ಪರಿಶೀಲಿಸುವುದು.ವಸಾಹತೋತರ ಚಿಂತನೆಗಳನ್ನು ಸರಳವಾಗಿ ಏಕಮುಖಿಯಾಗಿ ಇಲ್ಲಿ 
ಅನ್ವಯಿಸಿದರೆ ಐತಿಹಾಸಿಕ ವ್ಯಕಿಗಳಿಗೆ ಹಾಗೂ ಸನ್ನಿವೇಶಗಳಿಗೆ ನ್ಯಾಯ ಒದಗಿಸಿದಂತಾಗುವುದಿಲ್ಲ 
ಬದಲಾಗಿ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತಾ ಯುಗದ ಸಮಸ್ತ ಮುಂದಾಳುಗಳನ್ನೂ ವಿದ್ಯಾವಂತರನ್ನೂ 
ಗೊಂಬೆಗಳನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಿದಂತಾಗುತದೆ.(ಈ ಕುರಿತು ಕೆಲ ವಿದ್ವಾಂಸರು ಈಗಾಗಲೇ ನಮ್ಮಗಮನ 
ಸೆಳೆದಿದ್ದಾರೆ). ಅವರು ತಮ್ಮ ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನು ಹೇಗೆ ಗ್ರಹಿಸಿದರು ಹಾಗೂ. ಅದಕ್ಕೆ ಹೇಗೆ 
ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯಿಸಿದರು,ಹೇಗೆ ತಮಗೆ ಲಭ್ಯವಿದ್ದ ಚಿಂತನೆಗಳನ್ನು ಪೃಥಕ್ಕರಿಸಿ ತಮಗೆ ಪ್ರಸುತ ಎನಿಸಿದ್ದನ್ನು 
ಬೆಳೆಸಿದರು ಎಂಬುದನ್ನು ಗಮನಿಸಬೇಕಾಗುತದೆ. ಆಮಟ್ಟಿಗೆ ಅವರು ಒಂದು ಐತಿಹಾಸಿಕ 
ಸನ್ನಿವೇಶದ ತುರ್ಶಿಗೆ ಸ್ಪಂದಿಸಿದ ಯಾವುದೇ ಮುಂದಾಳುಗಳಂತೆಯೇ ಇದ್ದರು.ಈ ವಾಸ್ತವವನ್ನು 
ಹಿಡಿದಿಡುವ ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು ಇನ್ನು ಮುಂದೆ ಸಂಕ್ಷಿಪವಾಗಿ ಮಾಡಲಾಗುವುದು. 

1.ಅ. ವಸಾಹತುಗಳ ದೇಶಿಯತೆ: 

ವಸಾಹತು ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಕೇವಲ ಪೂರ್ವ-ಪಶ್ಚಿಮಗಳ ದ್ವಂದ್ವವನ್ನಿಟ್ಟು ಕೊಂಡೇ 

ಭಾರತೀಯ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತಾವಾದಿಗಳೆಲ್ಲರೂ ಚಿಂತಿಸಲಿಲ್ಲಪೂರ್ವ-ಪಶ್ಚಿಮಗಳ ದ್ವಂದ್ವಗಳಿಗಿಂತ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೧೦ 


ನಿರ್ಣಾಯಕವಾದ,ಮೂಲಭೂತವಾದ ವಿಷಯಗಳು ಅನೇಕರಿಗಿದ್ದವು. ಉದಾಹರಣೆಗೆ 
ದಲಿತ-ಶೂದ್ರ ರಾಷ್ಟಿ ೀಯತಾವಾದಿಗಳಿಗೆ ಪಶ್ಚಿಮಕ್ಕಿ ಂತ ಪೌರಾತ್ಯ ಅಧ್ಯ ಯನ ಮಾರ್ಗದವರ 
ಹಾಗೂ ಭಾರತೀಯ ) ಬ್ರಾಹ್ಮಣಿಕೆಯ ರಾಷ್ಟಿ! ಯತೆ ಸಾ ದುಃ ಯ್ದ ಪ್ಲವಾಗಿ ಕಾಡಿತ್ಕು ಹಾಗಾಗಿ 
ಅವರು ಪಶ್ಚಿಮದ ಅನೇಕ ಮೌಲ್ಯ ಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ ಬಿಡುಗ ಡೆಯ ಸಾಧನ ಎಂದು 
ಆತುಕೊಂಡಿದ್ದರು. ಪೂರ್ವ-ಪಶ್ಚಿಮ ಎನ್ನುವುದು ದಾಸ್ಯ-ಆಳ್ವಿಕೆಗಳ ಪರಿಭಾಷೆಯಾದಲ್ಲಿ, ಅದ 
ಕ್ಕಿಂತ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ -ಶೂದ್ರ, ಇತತ ಸವರ ಜಸು ಮುಸ್ಲಿಂ, ಸ್ಟೀ-ಪುರುಷ ದ್ವ ೦ದ್ವ ಗಳು 
ಭಿನ್ನ ಭಿನ್ನ ಬಣಗಳಿಗೆ ಹೆಚ್ಚು ಪ್ರಸುತವಾಗಿದ್ದವು. ಅವರು ಪಶ್ಚಿಮಕ್ಕೆ ಕಡಿಮೆ ಒತ್ತು ಕೊಡುತಾರೆ 
೦ಂದ "ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಅಥವಾ ಪಶ್ಚಿಮದ ವಿಚಾರಗಳು ಈ ಚಳುವಳಿಗಳನ್ನು ರೂಪಿಸಿವೆ ಎಂದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ 
ಅದು ಪಶ್ಚಿಮದ ಕುತಂತ್ರ ಅರ ಮಂಕುಬೂದಿ ಎಂದು ತೀರ "ಓರಟಾಗಿಯಾಗಲೀ, ಆಳ್ವಿ ಕ 
ಎಂದು ಭಾರ ಬಣ್ಣಿಸುವುದು ಕಷ್ಟ .ವಸಾಹತು ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಪಶ್ಚಿಮದ ಸಾನ್ನಿಧ್ಯ 

ದಲ್ಲಿಭಾರತದ ವಿದ್ಯಾವಂತ ವರ್ಗವು ತನ್ನ- -ತಮ್ಮವರ ಭವಿಷ್ಯವನ್ನೂ ರೂಪಿಸಿಕೊಂಡಿತು. ಆ 
ಒಂದು ನೇರವಾದ ಚಾಟ್‌ ಆಳ್ವಿ ಕೆಯಪ ಪ್ರಭಾವದೊಳಗೆ ನಡೆಯಿತು ಎಂಬುದೂ ಅಷ್ಟೇ ಸತ್ಯ. 

ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ಚಿಂತನೆಗಳ ಪ್ರಭಾವದಿಂದ ಇಲ್ಲಿನವರ ಭವಿಷ್ಯದ ಕಲ್ಪನೆಯೂ ಬದಲಾಯಿತು ಹಾಗೂ 
ಭೂತದ ಕಲ್ಪನೆಯೂ ಬದಲಾಯಿತು.ಇದೆಲ್ಲನಡೆದದ್ದು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಹಾಗೂ ರಾಜಕೀಯವಾಗಿ 
ಜಾಗೃತರಾದ ವಿದ್ಯಾವಂತ ವರ್ಗದಲ್ಲಿಮಾತ್ರ.ಈ ವಿದ್ಯಾವಂತವರ್ಗವು ತನ್ನ ಸಮುದಾಯದಲ್ಲಿ 
ಹೊಸ ಲೋಕದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಮೂಡಿಸುವಲ್ಲಿ ಹಾಗೂ ಆ ಮೂಲಕ ಹೊಸ ಆಳ್ವಿಕೆಯಲ್ಲಿ 
ಸ್ಥಾನಮಾನಗಳನ್ನು ಪಡೆಯುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಮುನ್ನಡೆಸುವಲ್ಲಿ ನಿರ್ಣಾಯಕವಾಯಿತು.ಇವರೆಲ್ಲ 
ತಮ್ಮದೇ ಆದ ದೇಶೀಯತೆಯನ್ನು ಚರಿತ್ರೆ ಮತ್ತುಇತಿಹಾಸಗಳನ್ನು ಪುರಾಣ ಪ್ರತೀಕಗಳನ್ನು 
ಕಟ್ಟಿಕೊಂಡರು.ತಂತಮ್ಮ ವಾಸವಗಳು ಕೆರಳಿಸಬಹುದಾದ ನೆನಪುಗಳು ಹಾಗೂ ಭಾವನೆಗಳು 
ಇಲ್ಲಿ ಪ್ರಧಾನ ಪಾತ್ರ ವಹಿಸಿವೆ. ಅವರವರ ವಾಸವಗಳೆಂದರೆ ಮುಖ್ಯ ವಾಗಿ ದಾಸ್ಯ ಮತ್ತು 
ಪ್ರಭುತ್ವ ವನ್ನು ಸಚ ಪತ್ರ ಅನುಭವಿಸುತ್ತಿದ್ದ ರೀತಿ, ಅಥವಾ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ಶಿಕ್ಷಣದಿಂದ ಹೆ 
ನಾತಿ ರೀತಿ. ಈ ನೆನಪುಗಳ ಬಳಕಿನಲಿ _್ಲ ತಂತಮ್ಮ ಅಸತ (100010) ಗಳನ್ನು 
ರೂಪಿಸಿದರು.ಸಾಮೂಹಿಕ " ಅಸ್ಥಿತೆ'ಗಳು ಸ್ಥಾ ರ ಭಾವಿಕವಾಗಿ ಇತಿಹಾಸ ಮತು ಭವಿಷ್ಯಗಳ. 
ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಆಕಾರ ತಳೆಯುತವೆ. ಇವರೆಲ್ಲ ಒಂದಲ್ಲಾ ಒಂದು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ 
ದೇಶೀಯ ಸಂದರ್ಭವನು ತಮ್ಮಿಂದ ಸಾಧ್ಯ ವಾದಷ್ಟು ಆಳವಾಗಿ ಪರಿಶೀಲಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ 
ವಿಧಾನಗಳು, ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳು ಅವರ ಪರಿಕರಗಳು ಹಾಗೂ ದೃಷ್ಟಿಕೋನಗಳಾದರೂ ಟಿವಿ 
ಉದ್ದೇಶ ಭಾರತದಲ್ಲಿನ ತಂತಮ್ಮ ಅಸ್ಥಿತೆಯೆ ನಿಜ ಸಂದರ್ಭವಾಗಿದಿತು. ಅವರು ತಮ್ಮ ಹೋರಾ 
ಟದ. ಪರಿಭಾಷೆಗಳನು ತಂತಮ್ಮ ಸಂಪ್ರದಾಯದಿಂದಲೇ ಎತ್ತವುದು ಕಂಡುಬರುತದೆ. ತಮ್ಮ 
ಹೋರಾಟದ ವರ್ಣನೆಯನ್ನೂ ಹಾಗೂ ಗುರಿಯನ್ನು ಅವರು ದೇಸೀ ಸ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಸಂದರ್ಭಕ್ಕೆ 
ಅನ್ವಯವಾಗುವಂತೇ ವ್ಯಕಪ ಡಿಸಿದ್ದರು. ಕೇವಲ ಗಾಂಧೀಜಿ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ ,ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ರು, 

ರರ) ಸ ರೂ ಸತ ಕೂಡ ಪುರಾಣ ಪತೀಕಗಳಗೆ 

ಇನ್ನೂ ಇಂಥ ಅನೇಕ ಮುಂದಾಳುಗಳನ್ನು ಹೆಸರಿ 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೧೧ 


ಬಹುದು. ಇವರ್ಯಾರೂ ಪಶ್ಚಿಮವನ್ನು ಅಂಧಾನುಕರಣೆ ಮಾಡಲಿಲ್ಲ ಒಂದು ಸ್ಥೂಲವಾದ ಸ ಸ್ವಯಂ 
ತಂತ್ರವಾದೀ ತಾತ್ವಿಕತೆ ಇವರೆಲ್ಲರ ಜಟ ಮೂಲ ಸೆಲೆಯಾಗಿದ್ದು ನಿಜ. ಆದರೆ 'ತಮ್ಮ 
ದೇಶೀ ವಾಸ್ತವವನ್ನು ಅವರು ಅಷ್ಟೇ ಆತ್ಮೀಯವಾಗಿ ಅರಿತಿದ್ದರು. ಅವರು ವಿದಾ ್ಯವಂತರಾಗಿದ್ದರೂ 
ಅವರ ಅನುಭವ ಆ ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲೇ ರೂಪಗೊಂಡಿತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌, ಹ ಹಾಗೂ 
ಪೆರಿಯಾರ್‌,ಮುಂತಾದ ಸಮುದಾಯವ ನ್ನು ರೂಪಿಸಿದ. ನಡೆಸಿದ ಚ ಸೆ ತಮ್ಮ 
ಹೋರಾಟದ ಯಾವುದೋ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಮಾರ್ಕ್‌ವಾದ ಪ ಸುತವಾಗುತದೆ ಎಂಬುದನ್ನು 
ಗ್ರಹಿಸಿದ್ದರೂ, ತಮ್ಮದಾರಿ ಹೇಗೆ ಅಂತಿಮವಾಗಿ ಬಿನ. ಎಂಬುದನ್ನೂ ಚಿಂತಿಸಿದ್ದರು. ಇದನ್ನು ಕೇವಲ 
ಅವರ ಸ್ವಯಂ ತಂತ್ರವಾದೀ ಪೂರ್ವಾಗ್ರಹ ಎನ್ನುವುದು ಸರಳೀಕರಣವಾಗಬಹುದು.! ಅವರು 
ಪರಸ (ರನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳ ದಿದ್ದರೂ ಎಲ್ಲರೂ ಸಾಂಸ್ಕ ಕ ಪರಿಭಾಷೆಗಳಲ್ಲೇ ತಮ್ಮರಾಜಕೀಯವನ್ನು 

ರೂಪಿಸಿ ದು ಕಂಡುಬರುತದ. 
1 ಆ -ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಕೇಂದ್ರಿತ ಹೋರಾಟ : 

ವಸಾಹತು ಕಾಲದ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತಾವಾದಿಗಳು ದೇಶೀ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಚಿಂತನೆಗೆ 
ಅಗತ್ಯಕ್ಕಿಂತಲೂ ಜಾಸ್ತಿ ಮಹತ್ವ ನೀಡಿದರೆ? ಎಂಬ ಸಂದೇಹವೂ ಏಳಲಿಕ್ಕೆ ಆವಕಾಶವಿದೆ. ಒಮ್ಮೆ 
ಹಾಗೆ ಅತಿಯಾದ ಮಹತ್ವ ನೀಡಿದಲ್ಲಿ ಅದರ ಕಾರಣ ಹಾಗೂ ಪರಿಣಾಮಗಳೇನು? ಎಂಬ 
ಪರಿಶೀಲನೆಗೂ ಅವಕಾಶವಿದೆ.ಇವರು ರಾಜಕೀಯ ಮತ್ತುಆರ್ಥಿಕ ವಿಷಯಗಳಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿ 
ದಂತೆ ಕೆಲ ವಿಷಯಗಳಲ್ಲಿ ಏಕಾಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ರೂಪಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಸಮರ್ಥರಾದರು: ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ 
ಆಳ್ವಿಕೆ ಪರಕೀಯರ ಆಳ್ವಿಕೆ ಹಾಗೂ ಅದು ಕ್ರಮೇಣ ಹಿಂದೆ ಸರಿಯ ಬೇಕು ಎಂಬ ಬಗ್ಗೆ 
ಭಿನ್ನಾಭಿಪ್ರಾ ಯಗಳಿರಲಿಲ್ಲ ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಆಳ್ವಿ ಕೆ ವಸಾಹತುಗಳಲ್ಲಿ ನಿರ್ಮಿಸಿದ ಆರ್ಥಿಕ ಶೋಷಣೆ 
ಯಾವಸ್ವ ರೂಪ ದದ್ದು ಎಂಬ ೧ ಬ! ಅದು ನಿಲ್ಲ ಬೇಕು ಎಂಬ ಬಗೆಗಾಗಲೀ ಯಾರೂ 
ಮರುವಿಚಾರವನ್ನು ಹೊಂದಿರಲಿಲ್ಲ.ಬ್ರಿಟಿಷರ ಆಳ್ವಿಕೆಯ ವಿರುದ್ಧವೇ ಅವರು ತಂತಮ್ಮ 
ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಚಿಂತನೆಗಳನ್ನು ಕಲಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಆದರೆ ಬ್ರಿಟಿಷರಿಂದ ಖಾಲಿಯಾದ ಪ್ರಭುತ್ವದ 
ಶೂನ್ಯವನ್ನು ಯಾವ ರೀತಿಯ ದೇಶೀ ಪ್ರಭುತ್ವ ತುಂಬಬೇಕು ಎಂಬ ಕುರಿತು ಉಗ್ರವಾದ 
ಭಿನ್ನಾಭಿಪ್ರಾ ಯಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದರು.ಈ ಭಿನ್ನಾಭಿಪ್ರಾಯ ಯಾವುದೇ ನಿರ್ದಿಷ್ಟವಾದ 
ರಾಜಕೀಯ ರಚನೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿ ಅಥವಾ ಆರ್ಥಿಕ ರಚನೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿ ತನ್ನ ಸ್ಪಷತೆಯನ್ನು 
ಪಡೆಯಲಿಲ್ಲ ಗಾಂಧಿ, ಅಂಬೇಡ್ಕರ ಮುಂತಾದ ಕೆಲ ಮುಂದಾಳುಗಳಿಗೆ ತಮ್ಮದೇ ಡು 
ರಾಜಕೀಯ- ಆರ್ಥಿಕ ಚಿಂತನೆಗಳು ಇದ್ದವು ನಿಜ.ಆದರೆ ಅವುಗಳು ಅವರ ಭೀತಿಗಳು ಹಾಗೂ 
ಸಂಘರ್ಷಗಳಾಗಿ ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳಲಿಲ್ಲ 

ಈ ಮೇಲಿನ ರಾಜಕೀಯ ಮತ್ತು ಆರ್ಥಿಕ ಸಮಸ್ಯೆಗಳೇನಾದರೂ ಇದ್ದಲ್ಲಿ ಅವು 
ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ವಾಸವಗಳಾಗಿ ನಿರೂಪಿಸಲ್ಪಟ್ಟವು ಅಥವಾ ಗ್ರಹಿಕೆಗೆ ಬಂದವು.ರಾಜಕೀಯ 
ಬಣಗಳು ಜಾತಿ-ಮತಗಳಿಂದ ಆಕಾರ ತಳೆದವು.ಶೋಷಣೆ, ದಾಸ್ಯ, ದಬ್ಬಾಳಿಕೆ ಮುಂತಾದವೆಲ್ಲ 
ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕವಾಗಿ ಅರಿವಿಗೆ ಬರುತವೆ.ಸಾಂಸ್ಕ ತಿಕ ಪ್ರತೀಕಗಳು ಇಲ್ಲಿ ಜನಸಮುದಾಯಗಳನ್ನು 
ಬಡಿದಾಟಕ್ಕೆ ಹಚ್ಚುವ, ಚಳುವಳಿಗೆ ಪ್ರೇರಿಸುವ, 'ಭವಿಷ್ಯವನ್ನು ರಚಿಸುವ ಜೀವಂತ ವಸ್ತುಗಳಾಗುತ್ತವೆ. 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೧೨ 


ಈ ವಸಾಹತು ಅವಸ್ಥೆಯ ರಾಷ್ಟ್ರಿ ೇಯತಾವಾದಿಗಳು ಕನಸಿನ ವಿಮೋಚನೆ ಕೂಡ"ಬಲಿರಾಜ್ಯವೋ' 
"ರಾಮರಾಜ್ಯ ವೋ" ಆಗುತವೆ. ಇಲ್ಲಿಯ ಶೋಷಣೆ ವಸಾಹತು ಕಾಲದ "ಡ್ರೇನ್‌ ಥಿಯರಿ' 
ವಾದವನ್ನು ಆತ೫ಾದಃ ಆಧುನೀಕರಣ, ಬ್ರಾಹ್ಮಣಿಕೆ,ಶೂದ್ರತ್ವ, ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆ, ವರ್ಣ 
ಧರ್ಮ, ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮ ಮುಂತಾದ ಪರಿಭಾಷೆಗಳಲ್ಲಿ "ವುದಿಯುತದೆ. ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಅನೇಕ 
ಪರಿಭಾಷೆಗಳನ್ನು ನಾವು ಇಂದು ನಿರ್ಮಿತ (೮ೆ075(110(10715), ಕಲ್ಪಿತ, ಎಂದು ಸಕಾರಣ 
ವಾಗಿ ತೋರಿಸಬಹುದು. ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮ, ಆರ್ಯ ಮತ್ತು ದ್ರಾವಿಡ "ಜನಾಂಗ ಮುಂತಾದ 
ಶಬ್ದಗಳನ್ನು ಉದಾಹರಿಸಬಹುದು. ಆದರೆ ಅಂದಿನ ಜನರು ಶ್ರ ಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನು ಯಾವ್ಯಾವುದೋ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ವಾಸವಗಳನ್ನು ಗುರುತಿಸಲಿಕ್ಕೆ, ಅಭಿವ್ಯ ಕಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಹಾಗೂ ಎದುರಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಉತತರ 
ಗಿಸಿಕೊಂಡರು. ಆದರ ಜೊತೆಗೇ ಅವುಗಳನ್ನು ಬಾ ಆರ್ಥಿಕ ಚಿಂತನೆಗಳನ್ನು ವ್ಯಕಪಡಿಸಲಿ 
ಕ್ಕೂ ಬಳಸಿಕೊಂಡರು. ಒಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಈ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಸಾಂಸ್ಕೃ ತಿಕ ಪರಿಭಾಷೆಗಳು ಸಾಮಾಜಿಕ- 
ಆರ್ಥಿಕ-ರಾಜಕೀಯ ೩ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯ ವಾಹಕಗಳಾಗಿದ್ದವು. ಜನಃ ಮತ ಮತ್ತುಸ ಸಂಪ್ರದಾಯ 
ಹಾಗೂ ಅದು ಕಟ್ಟಿಕೊಡಬಹುದಾಡ ನೈತಿಕತೆ, ಘನತೆ ಇವರಿಗೆ ಕೇಂದ್ರಸ್ಥ ವಾದ ಸಮಸ್ಯೆಯಾಗಿತ್ತು 
ಭಾರತವು ಬ್ರಿಟಿಷರ ರಸಕ ಛತ್ರದಲ್ಲಿ ಬಳೆದು ಸ ಸ್ನೂಲ ಪು 
ಪಡೆಯಿತು.ಅದರ ರಾಷ್ಟಿ ಶ್ರೀಯತೆಯನ್ನು ಸಾಂಸ್ಕೃ ತಿಕ ಪರಿಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ. ಏಕರೂಪ 
ನಿರೂಪಿಸುವ ಒಂದು ಪ್ರಬಲ ಒತ್ತಾಸೆ ಸಗ ಅದಕ್ಕೆ ತೀವ್ರ ಪ್ರತಿಭಟನೆ ಕ 
ಏಕಕಾಲದಲ್ಲಿ ನಡೆಯುತ್ತಿದ್ದ ಕಾಲವೊಂದರ ಕುರಿತು ತ ಪರಿಶೀಲಿಸುತ್ತಿದ್ದೇವೆ. ರಾಷ್ಟ್ರ 
ಎನ್ನುವುದು ಕ ಆಳ್ವಿ ಕ ವ್ಯ ವಸ್ಥೆಯಾದಲ್ಲಿ ಅದನ್ನು ರಾಜಕೀಯವಾಗಿ ಸಾಧಿಸುವುದು 
ಅಷ್ಟು ಕಷ್ಟದ ಕೆಲಸವೇನಲ್ವ ಆದರೆ ಈ ಆಳ್ವಿಕೆ "ಒಂದು 'ಎ8ರೂಹೀ ಸಾಂಸ್ಕೃ ತಿಕ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ 
ಎಂದು ಹೊರಟರೆ ಭಾರತದಂತಹ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಅದು ಹುಟ್ಟುಹಾಕಬಹುದುದಾದ ಈಟ್‌ 
ಹಾಗೂ ಅದರ ಹಿಂದಿನ ತರ್ಕ ಮೇಲಿನಂತೇ ಇರಬಹುದೇನೂ?ವಸಾಹತುಕಾಲದ 
ರಾಷ್ಟ್ರಿಯವಾದ-ವಿವಾದಗಳು ಸ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯತ್ತ ಹೀಗೆ ಹೆಚ್ಚು ಒತ್ತು 
ನೀಡುತ್ತಿರುವುದು ಕಂಡುಬರುತದೆ. 
1 ಇ- ರಾಷ ಸ್ಟೃದೊಳಗಿನ ರಾಷ್ಟ್ರ: 

ಈ ಮೇಲಿನ ಬಾನು ಇನ್ನೂಸ್ಥ ಸ್ವಲ್ಪ ನಿರ್ದಿಷ್ಟವಾಗಿ ಪರಿಶೀಲಿಸುವ ಪೂರ್ವದಲ್ಲಿ 
ನಮ್ಮ ಸಾಂಸ್ಕ ತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯ ನಂ. ಗ ಅಂಶವನ್ನು ಗಮನಿಸ ಬೇಕಾಗುತದೆ. ಇಲ್ಲಿ 
ವಿಭಿನ್ನ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಯ ಗುಪಗಳು ತಂತಮ್ಮ ವಾಸವ ಮತು ಭವಿಷ್ಯದ ಸ್ಥಾನಮಾನ ಅಥವಾ. 
ಪ್ರಭುತ್ವ ದಲ್ಲಿನ 'ಪಾತ್ರದ ಕುರಿತು " ರಾಷ್ಟ' ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು  ಬೆಳೆಸಿದವು. ತಂತಮ್ಮದೇ ಆದ ದಾಸ್ತ 
ಮತ್ತು ಆಳ್ವಿಕೆಯ ಪರಿಭಾಷೆಗಳನು ರೂಪಿಸಿದವು. ಇವೆಲ್ಲ ಕೇವಲಸ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಕಥನಗಳಾಗದೇ. 

ವಾಸದದ. ವೈರುಧ್ಯಗಳ ಅಭಿವ್ಯ ಕಿಗಳು ಕೂಡ ಆದವು. ರಾಷ್ಟ್ರ' ಎಂಬುದೊಂದು ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ 
ಎ ತಂತ್ರ ಸಮಾನತೆ. ಮುಂತಾದಸ ಯಂತಂತ್ರವಾದೀ ಮೌಲ್ಯಗಳನ್ನು ಆಚರಿಸುವ 
ವಾದಲ್ಲಿ ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಈವರೆಗೆ ಬೆಳೆದುಬಂದ ಸಮಾಜ ಮತ್ತು ಸಾಂಪ್ರ ದಾಯಿಕ 
ಸಂಬಂಧಗಳು ಕೂಡ ಬಡ? ಬೇಕಾಗುತದೆ.ಅದೊಂದು ಹೊಸ ಚಾ! 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೧೩ 


ಇರುವಂತಹ ಸಮಾಜ ರಚನೆಯಲ್ಲಿಅಧಿಕಾರ ಮತು ಸ್ಥಾನಮಾನಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿದವರು ಮತ್ತು 
ಹೊಂದದವರು ಎಂದು ಗುರುತಿಸಲ್ಪಟ್ಟವರು (ಹೊಸ ಸಮಾಜದ ಕಲ್ಪನೆ ಈಗ ಆ ವಿಷಮತೆಯನ್ನು 
ಗುರುತಿಸಲು ನೈತಿಕ ಮಾನದಂಡಗಳನು  ನೀಡುತದೆ) ಈ ಕುರಿತು ಒಂದೇ ರೀತಿ ಯೋಚಿಸಲು. 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ವ ತಾ ಮುಂಚೂಣೆಯಲಿಿ ್ಲಿ ಇದ್ದವರು ತಮ್ಮಕಲ್ಪನೆಯ' ರಾಷ್ಟ'ವನ್ನು 
ಕಟ್ಟಿದರು. ಕ್ರಮೇಣವಾಗಿ ಆ ವರ್ಗದಿಂದ ವಾಸವವಾಗಿ ಬದಿಗೊತ್ತಲ್ಪಟ್ಟ ಎದ್ಯಾ ಧಂತಡು ಅವರ | 
ರಾಷ್ಟ್ರ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಲು ನಿರಾಕರಿಸಿದರು. ಹೀಗೆ ಯಾ ಒಂದೇ ಗುಂಪು 
ಆಗಿರಲಿಲ್ಲ ಆಯಾ ಸಮೂಹಗಳ "ಅಸ್ಥಿತೆ ಯನ್ನು ನಿರ್ಧರಿಸುವ ಸ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಎಳೆಗಳೇ ಬೇರೆ 
ಬೇರೆ ಇದ್ದವು. ಹೀಗಾಗಿ ಭಾರತದ ಪ್ರಧಾನ ಸಾಂಸ್ಕೃ ತಿಕ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಎದುರಾಶಿ ಎಭಿನ್ನ ರಾಷ್ಟ್ರ 
ಕಲ್ಪನೆಗಳು : ಹುಟ್ಟಿಕೊಂಡವು. 

ಇಂಥ ರಾಷ್ಟ್ರ ಕಲ್ಪನೆಗಳು ಅನೇಕವಿವೆ.ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಕೆಲವು ಪ್ರಬಲ ರಾಷ್ಟಿ ಸ್ರೀಯತೆಯನ್ನು 
ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಡಿ ಪ್ರಶ್ನೆ ಕ ರಾಜಕೀಯಕ್ಕಾಗಿ 20 ಇವರಲ್ಲಿ ಮುಸ್ಲಿಮರು. 
ದಲಿತರು ಮತ್ತು ಶೂದ ಪ/ದ್ರಾವಿಡ ಗುಂಪಿನವರು. ಮುಖ್ಯರಾಗಿದ್ದಾರೆ.ಇವರ ಬೇಡಿಕೆಯನ್ನು 
ಪ್ರಬಲ ರಾಷ್ಟಿ ತೆ ಮೊದಮೊದಲು ಉಪೆಕ್ಷಿಸಿದರೂ, ತ ಶತಮಾನದ ಆರಂಭದ ನಂಕರ 
ಅವನ್ನು ಪ ಪರಿಗಣಿಸಲೇ ಬೇಕಾದ ರಾಜಕೀಯ ಒತಡ ಹಾಗೂ ಪರಿಗಣಿಸುವ ಪ ಪ್ರಜ್ಞಾವಂತ 
ಮುಂದಾಳತ್ವ ಅದರಲ್ಲಿ ಬೆಳೆಯಿತು. ಈ ಬದಲಾದ ಸಿವೇಶದಲ್ಲಿ ಪ್ರಬಲ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯಲ್ಲಿನ 
ಒಂದು ಹಿತಾಸಕ್ತಿಯ ವರ್ಗ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಗೆ ಸ್ಥ 'ಷ್ಠವಾಗಿ "ಹಿಂದೂ' ಮೊನಚನ್ನು ನೀಡಿ 
ಉದಾರವಾದೀ ಪ್ರಬಲ ರಾಷ್ಟಿ ೀಯರಿಂದ ಬೇರಾದರು.ಇವರು ಈ ಎಲ್ಲ ರಾಷ್ಟಿ ೀಯತೆಗಳ ಕುರಿತು 
ತೀವ್ರವಾದ ರಕ್ಷಣಾತ್ಮಕ ಮತೀಯತೆಯನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದರು. ಇವರಲ್ಲ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯ 
ಚ್‌ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿಸ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಮುಂದೊತ್ತಿಸಂಘರ್ಷಿಸಿದ್ದುಕಂಡು 
ಬರುತದೆ.ವಸಾಹತು ಪೂರ್ವಕಾಲದಿಂದ ಇತಿಹಾಸವನು  ಕಟ್ಟಿತೊಂಡರೂ,ಈ ವಿಭಿನ್ನ 
ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಗಳ ತಿಕ್ಕಾಟ ನಡೆದಿದ್ದು ಮಾಹತು ಕಾಲದ ಜು ಸರಾಗ ಮತ್ತು ಆರ್ಥಿಕ 
ಅಸಮಾನತೆಯ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿಎಂಬುದುಮುಖ್ಯ ಈ ಸಾಯ್ಕ್ರತಿಕ ಸನ್ತಿವೇಶದಿಂದಾಗಿಯೇ ಉದ್ಭವಿಸಿದ 
ಅಸಮಾನತೆಯುಳ್ಳ ಭಾರತದಲ್ಲಿ" "ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟಿ ೀಖತೆಗೆ ನಿರ್ಣಾಯಕವಾದಪಾತ್ರ ದೊರೆಯಿತು. 
ಅದಕ್ಕಿಂತ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಇಲ್ಲಿ ಯಾವುದೇ ಜೀ ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಸಾಮಾಜಿಕ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಿಂದ 
ಉದ್ಭವವಾದ ರಾಷ್ಟ್ರ' ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲರ ವಿಮೋಚನೆಯನ್ನೂ ಕಲ್ಪಿಸುವುದು 
ಅಸಾಧ್ಯ ವಾಯಿತು. ಎಸ್‌ ಎಭಿನ್ನ ನಿರೂಪಣೆಗಳು ಎಭಿನ್ನ ಸಾನಾಜು ಹಿನ್ನೆಲೆಯಿಂದ 
ಹುಟ್ಟಿದವು. 

ವಸಾಹತುಕಾಲದಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಪೂರ್ವ-ಪಶ್ಚಿಮಗಳ ಮುಖಾಮುಖಿಯನ್ನು ಈ 
ಮೇಲಿನ ವಿಭಿನ್ನ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ಎಭಿನ್ನವಾಗಿ ಗುರುತಿಸಬಹುದು. ಒಟ್ಟಾರೆಯಾಗಿ ಕೆಲ 
ಮೂಲಭೂತ ಸ ಸ್ವಯಂತಂತ್ರ ವಾದೀ (ಲಿಬರಲ್‌)ವ ಮಾೌಲ್ಯ ಗಳ ಕುರಿಶು. ಯಾರಿಗೂ 
ಪ್ರತಿರೋಧ ಇರಲಿಲ್ಲಪ ಪ್ರಬಲ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯ ಎಭಿನ್ನ ಚ ಟು ಹಾಗೂ ಕಟ್ಟಾ 
ಹಿಂದೂ ರಾಷ್ಟ್ರಿ (ಯತೆಯವರು ಐರೋಪ್ಯ ರಮ್ಯವಾದೀ ಗ್ರಹಿಕೆಗಳನ್ನು ತಮಗೆ ಅನುಕೂಲ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦ ೦೫/೧೪ 


ಆದಲ್ಲೆಲ್ಲ ತಮ್ಮದನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಿಕೊಂಡಿದ್ದರು,ಹಾಗೂ ಯಥಾಶಕ್ತಿ ಐರೋಪ್ಯ ಆಧುನಿಕತೆಯ 
ಕುರಿತು ವಿಮರ್ಶೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದರು. ದುರ್ಬಲ ರಾಷ್ಟ್ರ ಯತೆಗಳು ಐರೋಪ್ಯ ಆಧುನಿಕತೆಯ 
ವೈಚಾರಿಕತ`ವೈಜ್ಗಾ ನಿಕತೆ ಮುಂತಾದ ಅಂಶಗಳನ್ನು ಹೆಚ್ಚು ಆಧರಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದವು. ಹಾಗೂ 
ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ ರಗಳು ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜದ ಕುರಿತು ನಡೆಸಿದ ಟೀಕೆಗಳಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ ಹೊಸ 
; ಭವಿಷ್ಯವನ್ನು ಹುಡುಕಾಡಿದರು.ಈ ರೀತಿ ಈ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಗಳ ಎರಡೂ ತುದಿಯವರೆಗೂಭಿನ್ನ 
' ಭಿನ್ನ ಐರೋಪ್ಯ ನಿಲುವುಗಳು ಪ್ರಭಾವಿಸಿವೆ. ಎಲ್ಲಾ ಗುಂಪುಗಳೂ ಎಲ್ಲಾ ಐರೋಪ್ಕ 
ವಿಚಾರಗಳನ್ನೂ ಒಂದೇ ರೀತಿ ಪರಿಗಣಿಸಿರಲಿಲ್ಲ 
1 ಈ -ವಸಾಹತುವಿನೊಳಗೆ ವಸಾಹತು: 

ಈ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯವಾದಿಗಳ "ಅನ್ಯ'ರು ಅಥವಾ "ಪರಕೀಯರು' ಎಂಬ ಪಕ್ಷ ಕೇವಲ 
ಪಶ್ಚಿಮ ಮಾತ್ರವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ ಬಹುಶಃ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರತೀ ಮತೊಂದು ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ 
ಗುಂಪೂ ಒಂದಕ್ಕೆ ಅನ್ಯವಾಗುತಿತ್ತು ಅದರಲ್ಲೂ ತಮ್ಮ ದಾಸ್ಯಕ್ಕೆ ಕಾರಣರಾದ ಅನ್ಯರು 
ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾದಿಗಳು ಮಾತ್ರ ಎಂದು ಇವರೆಲ್ಲ ಗ್ರಹಿಸಿರಲಿಲ್ಲಶೂದ್ರ, ದ್ರಾವಿಡ ಹಾಗೂ ದಲಿತ 
ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಗಳಲ್ಲಿ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು,ಆರ್ಯರು ಹಾಗೂ ಸವರ್ಣೀಯರು ಇವರ ದಾಸ್ಯಕ್ಕೆ 
ನೇರವಾಗಿ ಕಾರಣರಾದವರು ಎಂಬ ನಿರೂಪಣೆ ಬೆಳೆದಿತ್ತುಡರ್ಯರು ಭಾರತಕ್ಕೆ. ಬಂದ 
ಪರಕೀಯರಲ್ಲಿ ಮೊದಲನೆಯವರಾಗಿದ್ದು ತದನಂತರ ಮುಸ್ಲಿಮರು ಹಾಗೂ ಬ್ರಿಟಿಷರು 
ಕೂಡ ಈ ಸಾಲಿನಲ್ಲಿ ಸೇರುತಾರೆ.ಅಂದರೆ 'ಭಾರತವನು ತಮ್ಮ ರಾಷ್ಟ್ರ ದ ಭೂಗೋಲವನ್ನಾಗಿ 
ಕಲ್ಪಿಸಿ ತಾವು ಅದರ ಮೂರಿವಾಸಿಗಳು, ತಿಯ ಸರಯರು ಅವರು ಬಂದು 
ತಮ್ಮನ್ನು ದಾಸ್ಯಕ್ಕೆ ದೂಡಿದ್ದಾರೆ ಎಂದು "ವಸಾಹತುಶಾಹಿ' ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲೇ ದಾಸ್ಯ ಸ್ಯವನ್ನು 
ಕಲ್ಪಿಸಲಾಯಿತು. ಅವರ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಹೋರಾಟ ಎಂದರೆ ಕಳೆದುಹೋದ ಒಡೆತತದ 
ಜೊತೆಗೆ ಘನತೆಯನ್ನು ಪ್ರತಿಷ್ಠಾಪಿಸುವುದೂ ಆಗಿತ್ತುದ್ರಾವಿಡ ಚಳುವಳಿಯಲ್ಲಿ ಇಂಥ 
ಉಗ್ರವಾದಗಳನ್ನು ಕಾಣತ್ತೇವೆ. ಉಳಿದ ಚಳುವಳಿಗಳಲ್ಲಿ ಪರಕೀಯರಿಂದ ಕಳೆದುಹೋದೆ 
ಸಾ ಮರಳಿ ಗಳಿಸುವುದಷ್ಟೇ ಗುರಿಯಾಗಿತ್ತುಪ್ರಬಲ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆ ಯಾವ ಕಾಲದಲ್ಲೂ 

ಷರು ಮಾತ್ರ ಪರಕೀಯರು ಎಂದು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿತು. ಉಳಿದ ರಾಷ್ಠಿ ್ರೀಯತೆಗಳ 
ಕತೆಯನ್ನು ವೆ ತನ್ನ ಹೋರಾಟದ ಛತ್ರದೊಳಗೇ ವಿಲೀನಗೊಳಿಸಲು ಪ ಪ್ರ ಯತ್ನಿಸಿ, ಏಕೈಕ 
ರಾಷ್ಟ್ರ ಯ ಹೋರಾಟ ಮತು ಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನು ಮುಂದಿಟ್ಟಿತು. ಹಾಗಾಗೇ" ವಿವಿಧತೆಯಲ್ಲಿ ಏಕತೆ 
ಕ ಘೋಷಣೆ ಅವರಿಗೆ ಪ್ರಧಾನವಾಯಿತು. ಅದರ ಛತ್ರ ದಲ್ಲಿವಿಲೀನವಾಗಲು ಒಪ ಪ್ಪದವರು 
ಪ್ರತ್ಯೇಕತಾವಾದಿಗಳೋ, ಸಮಸ್ಯ ಹುಟ್ಟುಹಾಕುವವರೋ ಆಗಿ ಬಣ್ಣಿಸಲ್ಪಟ್ಟರು. ಅದರಲ್ಲಿ 
ಮುಸ್ಲಿಮರು ಮುಖ್ಯ ಸಾ ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳು ತಾರೆ. ಆದರೆ ಹಿಂದೂ ಕಾಷ್ಠ ವಾದಿಗಳು 
ಬ್ರಿಟಿಷರಿಗಿಂತ ಮುಸ್ಲಿಮರನ್ನೇ ತಮ್ಮ : ಕಟ್ಟಾ ವೈರಿಗಳಿಂದು ಭಾವಿಸಿದರು. ಭರಿ 
ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯಲ್ಲಿ ದಲಿತ ಶೂದ್ರ ಮುಂತಾದ ಮು ಮುಸ್ಲಿಂ ಮತ್ತುಬ್ರಿಟಿಷರಂತೆ ಆರ್ಯ- 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣರೂ ತಮ್ಮನ್ನು ದಾಸ್ಯಕ್ಕೆ ದೂಡಿದವರನ್ನಾಗಿ ಗುರುತಿಸಿದರು. ಈ ರೀತಿ ಪ್ರತಿ ಗುಂಪೂ ತಮ್ಮ 
ನಂತರ ಈ ದೇಶಕ್ಕೆ ಬಂದವರೆಲ್ಲ _ತಮೃಸ್ವಾ ತಂತ್ರ್ಯ ವನು ಹರಣಮಾಡಿದವರು ಎಂಬಂತೆ ಗ್ರಹಿಸಿದವು. 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೧೫ 


ತ ್ಪ್ಪ 


1ಉ- ಕಾಂಗ್ರೆಸ್‌ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಇತಿಹಾಸ : 

ಇಂದು ತ "ವಿವಿಧತೆಯಲ್ಲಿ ಏಕತೆ' ಯನ್ನು ಗ್ರಹಿಸುವ ಪ್ರಬಲ ರಾಷ್ಟ್ರಿ ೀಯತೆಯ 
, ವಾದವೇ ಹೆಚ್ಚು ಪ್ರಚಲಿತದಲ್ಲಿದೆ. ಭಾರತಕ್ಕೆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ, "ಬಂದ ನಂತರ ರಾಷ್ಟ್ರಿ ಯ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸು 
ಉಳಿದ ಜ್‌ ಜೊತೆ ಗ್ಗೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ರೀ ತಿಯಲ್ಲಿ ಅಧಿಕಾರದ ಸಮಸ್ಯೆ ಯನ್ನು 
ಬಗೆಹರಿಸಿಕೊಂಡಿತು. ಈ ನಿಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಅದು ಮೊದಲಿನಿಂದಲೂ ವಿಭಿನ್ನ ರಾಷ್ಟಿ ಜಂ 
ಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನು ಒಳಗೊಳ್ಳುತ್ತ ಬಂದಿದ್ದ ಅದು ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಹೋರಾಟದಲ್ಲಿ. ಭಿನ್ನ ಧ್ವನಿಗಳನ್ನು 
ತನ್ನ ಮುಂದಾಳತ್ವ ದಲ್ಲಿ. ಏಕತ್ರ ಗೊಳಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡುತ್ತಲೇ ಬಂದಿದೆ. ೬. ರಾಷ್ಟ್ರದ 
ವಿಮೋಚನೆಗಾಗಿ "ಇರುವ ಏಕೈಕ ಗುಂಪು ಎನ್ನುವುದನ್ನ ಅದು ಬಿಂಬಿಸಿಕೊಳ್ಳುವತ್ತ ಹೆಚ್ಚು 
ಪ್ರಯತ್ನ ನಡೆಸಿತು.ಆ ಡು ಒಂದು ಆಖಂಡ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಹೋರಾಟದ ಇತಿಹಾಸವನ್ನು 
ಎ ರಾಷ್ಟ್ರ ೀಯ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸಿನ ಸ್ಥಾಪನೆಯಾದ ಕಾಲದಿಂದ ಗುರುತಿಸುತ್ತೇವೆ. ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸಿನ. 
ಸ್ಥಾಪನೆಗೂ ಪೂರ್ವದ 19ನೇ ಶತಮಾನ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯ ಒಂದು ದಿವ್ಯ ತಯಾರಿಯಾಗಿ, 
ಒಂದೇ ಕೂಸಾಗಿ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್‌ ರೂಪದಲ್ಲಿ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತಾ ಹೋರಾಟ ಹುಟ್ಟಕೊಳ್ಳುತದೆ. 
ಮತ್ತು ಸುದೀರ್ಫ್ಥವಾಗಿ ಹೋರಾಟ ನಡೆಸಿ ಕೊನೆಗೂ ದೇಶಕ್ಕೆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ತರುವಲ್ಲಿ 
ಯಶಸ್ವಿಯಾಗುತದೆ.ಈ ಮಧ್ಯೆ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಸುಧಾರಣಾವಾದೀ ಚಳುವಳಿಗಳು 
ನಡೆದವು. ಫುಲೆ,ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಮುಂತಾದವರು ಈ ಸಾಲಿನಲ್ಲಿ ಸೇರುತಾರೆ.ಇವರು ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ 
ಹೋರಾಟಕ್ಕೆ ಮಹತ ಕೊಡಲಿಲ್ಲಇವರಂತೆ ಎಡಪಂಥೀಯರು ಹಾಗೂ ಜಂ ್ಪಉಂಉಂ 

ುದಷ್ಣ ಭಾಗವಹಿಸ ಎ ಲ್ಲ ಮುಸ್ಲಿಮರಂತೂ 

ಮೊದಲಿನಿಂದಲೂ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸನ್ನು ಸಂಶಯಿಸಿ ,ಆ ಮೂಲಕ ಹಿಂದೂಗಳನ್ನು ಸಂಶಯಿಸಿ, 
"ಪ್ರತ್ಯೇಕತಾ 0 ಬು ಭಾಗಿದರು. ಈ ರೀತಿ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್‌ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಗೆ 
ಲ ಯಾವ ಅನ್ಯ 11... ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯ ಪರ್ಯಾಯ ಕಲ್ಪನೆಯಾಗಲು 'ಸಾಧ್ಯ ವೇ 
ಇಲ್ಲ ಅದರಲ್ಲೂಫುಲೆ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕ ರರವರ ಚಿಂತನೆಗಳು ಹೇಗೆ ಒಂದು 2 
ವಿಮೋಚನೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಕೆಬನೆಗಳಾಗಿವೆ ಹಾಗೂ ಆಕಾರಣದಿಂದ" ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ' ಚಿಂತನೆಗಳ 
ವಿಭಿನ್ನ ಮಂಡನೆಗಳಾಗಿವೆ ಎಂಬ ವಿಷಯವನ್ನು ಭಾರತೀಯ ವಿದ್ಯಾವಂತರ ಗಮನಕ್ಕೆ ನಮ್ಮ 
ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಇತಿಹಾಸ ತರುವುದಿಲ್ಲ 

ಇಂದೂ ಕೂಡ ನಾವು ಈ ನಿಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಯೋಚಿಸುವುದೆಂದರೆ ನಮ್ಮ ರಾಷ್ಟ್ರದ 
; ಐಕ್ಯತೆಯನ್ನು ಒಡೆದಂತೇ ಎಂದು ಭಾವಿಸುತ್ತೇವೆ. ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ದಲಿತರ ವಿಮೋಚನೆಯ 
ಕುರಿತು ತಮ್ಮದೇ ಕೆಲ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮಗಳನ್ನ ಹೊಂದಿದ್ದರು. ಉದಾಹರಣೆಗೆ ಪ್ರತ್ಯೇಕ ಮತ 
ಕ್ಷೇತ್ರಗಳು. ಪ್ರತ್ಯೇಕ ಮತಕ್ಟೇತ್ರ ಎಂದರೆ ದೇಶವನ್ನು ಒಡೆದ ಹಾಗೇ ಎಂದು ಕಾಂಗ್ರೆಸಿಗರು 
ಹೌಹಾರಿದರು. ಮತ್ತು ಬಹುತೇಕ ನಾವೆಲ್ಲ ಒಂದು ರಾಜಕೀಯ ಅಧಿಕಾರ ರಚನೆಯನ್ನು 
ಹೊಂದಿದ ದೇಶಕ್ಕೆ ಒಂದೇ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆ ಇರಬೇಕೆಂದು ಬಲವಾಗಿ ನಂಬಿದ್ದೇವೆ. 
ಅಂದರೆ ನಾವು ರಾಜಕೀಯ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಗೂ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಗೂ ಅವಿನಾಭಾವಿ 
ಸಂಬಂಧ ಕಲ್ಪಿಸುತ್ತೇವೆ.ಇ.ಜೆ ಹಾಬ್ಬಬಾಮ್‌ ಅವರು ಹೇಳುವಂತೆ ಮೂರನೆಯ ಜಗತಿನ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೧೬ 


ಪ್ರಜೆಗಳು ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಹೋರಾಟಗಳನ್ನು ನಡೆಸಿ ರಾಜಕೀಯವಾಗಿ ಒಂದು ರಾಷ್ಟ್ರವನ್ನು 
ಪಡೆದರು'. ರಾಜಕೀಯ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆ ಇದ್ದಮೇಲೆ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕವಾಗಿ ಕೂಡ ಒಂದು ರಾಷ್ಟಿ ಯತೆ 
ಇರಲೇಬೆಣೆಂದು ಭಾವಿಸಿ ಆನಿಟ್ಟಿಸಲ್ಲಿಐಕರೂಪತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಲುಪ್ರಯತ್ನಿಸಿದರು. ಆದರೆ ಅಪ್ರಯತ್ನ 
ಫಲಕಾರಿಯಾಗುತಿಲ್ಲ ಐತಿಹಾಸಿಕವಾಗಿ ಸಾಮಾಜಿಕ- ಆರ್ಥಿಕ ವೈರುಧ್ಯಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಮೈಗೂಡಿಸಿಕೊಂಡ 
ವೈವಿಧ್ಯ ಪೂರ್ಣ ಸಂಸ್ಕ ತಿ ಇರುವ ಭಾರತದಂತಹ ರಾಜ್ಯ ವ್ಯ ವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಸಕ್ರೆ ಏಕರೂಪತೆ 
ಆಸ್ಚಾ ಎಸ್‌ ಒಂದೇ ಜಲು ಹಿಂಸಾತ್ಮಕವಾಗಿ ಕೂಡ ಪರಿಣಮಿಸುತದೆ ಅಂಥ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಏಕರೂ 
ಪತೆ ತಿಷ ಗುಂಪುಗಳ ಮೇಲೆ ಆಳ್ವಿಕೆ ನಡೆಸಲು ಪ್ರಬಲ ಗುಂಪುಗಳಿಗೆ ಸಹಕಾರಿಯಾಗುತದೆ. 
ಭಾರತದಲ್ಲಿಸ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ. ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯ ಪ್ರತಿಪಾದನೆ ಪ್ರಾರಂಭವಾದ ನಂತರ 
ಪ್ರಬಲ ಮತ್ತು ದುರ್ಬಲ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳ ರಾಷ್ಟ್ರ ೀಯತೆಗಳು ಹೀಗೆ ಹುಟ್ಟಿಕೊಂಡವು ಸಾಂಸ್ಕೃ ತಿಕ 
ಏಕರೂಪತೆಯನ್ನು ಪ್ರಬಲ ಎನ್ನಿಸಿಕೊಂಡ "ಗುಂಪು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದರೆ. ದುರ್ಬಲ ಸಾಂಸ್ಕೃ ಕ 
ಗುಂಪುಗಳು ಅದ ನ್ನು ತಮ್ಮದಲ್ಲ ಎಂದು ಸಂಶಯಿಸಿ ಅಲ್ಲಗಳೆಯುತ್ತ ಚಂರ 
ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾಗಿ ಈ ಚರ್ಚೆ ಹಾಗೂ ಸಂಘರ್ಷ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಪರಿಭಾಷೆಗೇ ಒತುಕೊಟ್ಟಿತು. 
ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್‌ ಇತಿಹಾಸ ಬಿಂಬಿಸುವಂತೆ ಈ ಅನ್ಯ ಬಣಗಳೆಲ್ಲ ಪರ್ಯಾಯ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ 
ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಗಳಾಗಿಲ್ಲ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ ನಾವು ಅನೇಕ ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳನ ಕೊಡ 
ಬಹುದು.ಮುಖ್ಯವಾದವುಗಳೆಂದರೆ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್‌ ಒಂದೇ ಭಾರತೀಯ 
ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯ ವಕಾರನಲ್ಲ ಎಂದು ಫುಲೆ,ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಹಾಗೂ ಮುಸ್ಲಿಂ ಮುಂದಾಳುಗಳು 
ಭದ್ರವಾಗಿ ನಂಬಿದ್ದರು. ಮುಸ್ಲಿಮರಂತೆ ತಮಗೂ ಪ್ರತ್ಯೇಕ ಮತಕ್ಬೇತ್ರ ಬೇಕು ಎಂದು 
ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಪಟ್ಟು ಹಿಡಿದಿದ್ದನ್ನು ಹೇಗೆ ಕೇವಲ ಸಮಾಜ ಸುಧಾರಣೆ ಎಂದು ಪರಿಗಣಿಸ 
ಬಹುದು? ಪೆರಿಯಾರ್‌ ಅವರು ಸಾ ್ವತಂತ್ರ್ಯ ದಿನವನ್ನು ತಮ್ಮ ದ್ರಾವಿಡ ದೇಶದ ಸ್ಥಾ ತಂತ್ರ್ಯ 
ಹರಣವಾದ ದಿನವೆಂದು ಬಣ್ಣಿಸಿದರು. ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸಿನ ಒಡನಾಟದಲ್ಲೇ ಬೆಳೆದ ಮುಸ್ಲಿಂ 
ಮುಂದಾಳುಗಳು 1940ರ ನಂತರ ಪ್ರತ್ಯೇಕ ರಾಷ್ಟ್ರಕ್ಕಾಗಿ ಹೋರಾಡತೊಡಗಿದರು. ಅಂಬೇಡ್ಕ ರರು 
ರಾಜಕೀಯವಾಗಿ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಾಂಗ್ರೆಸಿನ ಜೂ ಜಂ ಜೂ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮವನ್ನು 
ತ್ಯಜಿಸಿ ಕಾಂಗ್ರೆಸಿನ ಸಾಂಸ್ಕೃ ತಿಕ ರಾಷ್ಟಿ ಕ್ರೀಯತೆಯನ್ನು ತಿರಸ್ಕ ರಿಸಿದರು. ಇದು ಕಾಂಗೆಸ್‌ 
ಪಕಿಷಾದಿದ ಏಕಸ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ- ರಾಷ್ಟಿ ಯತೆಯ ಕಲ್ಪನೆ ಯು ನೆಲದಲ್ಲಿ ಬಗೆಹರಿಯದ 
ೌೋ್ತಯಾಂತ್ತಾ ಎಂಬುದನ್ನಲ್ಲದೇ ಮತ್ತೇನನ್ನು ಸೂಚಿಸಬಹುದು? 
11, ಪ್ರಬಲ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರ ೀಯತೆ ಮತ್ತು ಅದರ ವಿರೋಧಿಗಳು: 
ಕಾಂಗ್ರೆಸ್‌ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದ ಸ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯಲ್ಲಿ ಎರಡು ಮುಖ್ಯ 
ಸಮಸ್ಯಗಳು ಮೊದಲನೆಯದು ಪ ಪೌರಾತ್ಯ ಅಧ್ಯ ಯನ ಮಾರ್ಗದ. ಕೆಲ ಸಮಸ್ಯಾ ತಕ 
೨ ಹಾಗೂ ಅಪಕಲ್ಪನೆಗಳು. ಜರಡನಿಯವು ಇವನ್ನು ಹೆಗ್ಗಳಕೆಯನ್ನಾಗಿ 
ಸ್ವೀಕರಿಸಿ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದ ವರ್ಗ ಅದನ್ನು ತನ್ನ ಆಳ್ವಿಕೆಗೆ ನಿರೂಪಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದು ಈ ವರ್ಗ 
ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ವಿದ್ಯಾವಂತ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರಿಂದಲೇ ಕೂಡಿದ್ದು 19ನೇ ಶತಮಾನದ "ವಸಾಹತು 
ಆಳ್ವಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಅವರೇ ಪ ಪ್ರಬಲ ಅಧಿಕಾರಿ ವರ್ಗವಾಗಿ ಕೂಡ ಮಾರ್ಪಾಡಾಗತೊಡಗಿದ್ದರು. 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೧೭ 


ಅವರ ಜೊತೆಗೇ ಸಮಾಜದ ಪ್ರತಿಷ್ಠಿತ ವಿದ್ಯಾವಂತ ವೃತಿಗಳಾದ ವಕೀಲರು, ವೈದ್ಯರು, ಶಿಕ್ಷಕರು 
ಮುಂತಾದವರೂ ಅವರಾಗಿದ್ದರು. ಈ ರೀತಿ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಮುಂದಾಳುಗಳಾಗಿ ಅವತರಿಸುತ್ತಿದ್ದ 
ಇವರು ಒಂದು ರೀತಿಯ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯನ್ನು ಕಟ್ಟಿಕೊಂಡರು ಹಾಗೂ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ 
ಹೋರಾಟಗಾರರಾಗಿ ಅದನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದರು. ಈ ಹೋರಾಟಗಾರರಿಗೆ ಬ್ರಿಟಿಷರು 
ಭಾರತದಿಂದ ಸಂಪೂರ್ಣ ಹೊರಕ್ಕೆ ಹೋಗಿ ತಾವೇ ಅದನ್ನಾಳುವ ಕಲ್ಪನೆ ಇತ್ತು ಎಂಬುದು 
ಸಂಶಯಾಸ್ಪದ.ಆದರೆ ಅವರು ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ವಸಾಹತುವಿನ ಪ್ರಜೆಗಳಾಗಿ ತಮ್ಮ ಸಕ್ರಿಯ 
ಭಾಗವಹಿಸುವಿಕೆ ಹಾಗೂ ಸಮಾನ ಹಕ್ಕು ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಗಳ ಕುರಿತು ತೀರ ಶಿಷ್ಠಾಚಾರದ 
ಹೋರಾಟವನ್ನಂತೂ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸಿನ ಮೂಲಕ ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದ್ದರು. ಆದರೆ ವಿಶೇಷ 
ಎಂದರೆ ಈ ರಾಜಕೀಯ ಸ್ವಾತಂತ್ಯ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ತನ್ನ ಆಕಾರವನ್ನು ತಳೆಯುವಷ್ಟರಲ್ಲೇ 
ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರವೊಂದನ್ನು ಅವರು ಕಟ್ಟಿಕೊಂಡಿದ್ದರು.ಅಂದರೆ ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯದ 
ಭೌತಿಕ ಆಳ್ವಿಕೆಯ ವಾಸವದಲ್ಲಿ ಅಂದಿನ ವಸಾಹತುವಿನ ವಿದ್ಯಾವಂತರು ಒಂದು ಅತಿಯಿಂದ 
ಮತೊಂದು ಅತಿಗೆ ಪ್ರಯಾಣ ಹೊರಟಿದ್ದರು. ಒಂದು ಅತಿ ಎಂದರೆ ಅದು ಕಲ್ಪಿತ, ಆದರ್ಶ 
ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರ ಮತೊಂದು ಅತಿ ಎಂದರೆ ತೀರ ವಾಸವಿಕವಾದ ಭೌತಿಕ ಪ್ರಭುತ್ವ ಹಾಗೂ 
ಅದರ ರಾಜಕೀಯ .ರಾಷ್ಟೀಯ ಕಾಂಗ್ರೆಸಿನ ಸ್ಥಾಪನೆ ಈ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು 
ರಾಜಕೀಯ ಒರೆಗೆ ಹಚ್ಚುವ ಪ್ರಥಮ ಹೆಜ್ಜೆಯಾಯಿತು.ಹಾಗೂ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರ ಕಲ್ಪನೆ 
ಪ್ರಥಮ ಹೆಜ್ಜೆಯಲ್ಲೇ ಮುಗ್ಗರಿಸಿದ್ದೂ ಸಹಜವಾಗಿದೆ. ಈ ಹೆಜ್ಜೆ ಇಟ್ಟಿದ್ದು ವಸಾಹತು ಕಾಲದ 
ವಾಸವದಲ್ಲೇ ಮತ್ತು ಮುಗ್ಗರಿಸಿದ್ದೂ ಅದೇ ವಾಸವದಲ್ಲೇ.ಅಂದರೆ ಪ್ರಬಲ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯ 
ಮೂಲ ಪರಿಭಾಷೆಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಿಕೊಟ್ಟ ಪಶ್ಚಿಮವೇ ಅದಕ್ಕೆ ವಿರೋಧಗಳನ್ನೂ ಕಟ್ಟಿಕೊಟ್ಟಿತು. 
11 ಅ:ವಸಾಹತು ದೃಷ್ಟಿಕೋನದ ಇಬ್ಬಂದಿ : 

18-19 ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಭಾರತೀಯ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ರೂಪಿಸಿದ ಪಶ್ಚಿಮದ 
ಚಿಂತನೆಗಳಲ್ಲಿ ಎರಡು ಪ್ರಧಾನ ಎಳೆಗಳನ್ನು ಗುರುತಿಸ ಬಹುದು.ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಮೊದಲನೆಯ 
ಪ್ರಕಾರದವರ ಪೌರಾತ್ಯ ಅಧ್ಯಯನ ಸಂಪ್ರದಾಯವನ್ನು ಹುಟ್ಟುಹಾಕಿದ ವಿಲಿಯಂ 
ಜೋನನಂಥ ವಿದ್ವಾಂಸರು,18ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿದ್ದರೆ ಮ್ಯಾಕ್ಸ ಮುಲ್ಲರ್‌ರಂಥವರು 19ನೇ 
ಶತಮಾನದಲ್ಲಿದ್ದರು.18ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಈ ಧೋರಣೆಯ ವಿದ್ವಾಂಸರು 
ಪ್ರಬಲವಾಗಿದ್ದರು.ಈ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ವಸಾಹತುವನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸುವ ನಿಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ 
ಯುರೋಪಿನ ಸಾಹಸಿಗಳು ಹಾಗೂ ಅವರ ಜೊತೆಗೆ ಭಾರತವನ್ನು ಅಧ್ಯಯನ ಮಾಡಲು 
ಬಯಸಿದ್ದ ವಿದ್ವಾಂಸರೂ ತಾವೊಂದು ಶ್ರೇಷ್ಠ ನಾಗರೀಕತೆಯನ್ನು ಮುಖಾಮುಖಿ 
ಮಾಡುತಿದ್ದೇವೆಂಬ ಎಚ್ಚರದಲ್ಲಿದ್ದರು. ಈ ನಾಗರೀಕತೆ ತೀರ ಪ್ರಾಚೀನವಾದದ್ದೊಂದೇ 
ಅಲ್ಲದೇ ಯುರೋಪಿನ ಚಿಂತಕರಿಗೆ ಜ್ಞಾನದ ಖಣಿಯಾಗಿಯೂ ಕಾಣಿಸಿತು.ಹಾಗಾಗಿ ಈ 
ನಾಗರೀಕತೆಯನ್ನು (ಯುರೋಪಿಯನ್ನರಿಗೆ ನಾಗರೀಕ-ಅನಾಗರೀಕ ಸಮಾಜಗಳ ಕುರಿತು 
ಇದ್ದ ಪೂರ್ವಾಗ್ರಹಗಳನ್ನು ಗಮನದಲ್ಲಿ ಇಡಬೇಕು)ಆಳ್ವಿಕೆಗೆ ಒಳಪಡಿಸುವಾಗ ಅದನ್ನು 
ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು.ಅದರಲ್ಲೂ ಅದರ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಮತ್ತು ಜ್ಞಾನವನ್ನು ತಿಳಿಯಬೇಕು 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦ ೦೫/೧೮ 


ಎಂಬ ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ ಅಗತ್ಯವೂ ಕಂಡುಬಂದಿತು.ಇಂಥವರಲ್ಲಿ ಯುರೋಪಿನ ರಮ್ಯವಾದೀ 
(ರೋಮ್ವಾ ೦ಟಿಸಿಸಂ) ಗಹಿಕೆಗಳುಳ್ಳ ವಿದ್ವಾಂಸರು ಭಾರತದ ಕುರಿತು ವಿಶೇಷ ಆಸ್ತಿಮುಸದರು. 

ಈ ಅಧ್ಯಯನಗಳಲ್ಲಿ ಇಡೀ ಭಾರತೀಯ ಉಪಖಂಡದ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು 
ಸಾಮಾನ್ಯೀಕರಿಸುವ ಹಾಗೂ ಪ್ರಾತಿನಿಧೀಕರಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನ ನಡೆಯಿತು.ಅವರಿಗೆ ಭಾರತೀಯ 
ಭಾಷೆ ಮತ್ತು ಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನು ಅರಿಯಲು ಇಲ್ಲಿಯ ಜನರ ಸಹಾಯ ಬೇಕಿತ್ತುಅವರು ಇಲ್ಲಿನ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಬ್ರಾಹ್ಮಣ "ಪಂಡಿತರ ಮೂಲಕ ತಿಳಿದುಕೊಂಡರು, ಸಂಸ್ಕ ಪ್ರ ಗ್ರಂಥಗಳನ್ನು 
ಅರ್ಥೈಸಿದರು. ಅಧ್ಯಾತ್ಮವಿರಲಿ, ಕಾಯ್ದೆ ಇರಲಿ,ಇಲ್ಲಾ ವಿಜ್ಞಾನ-ಕಲೆಗಳೇ ಇರರ ಪ್ರಾಚೀನ 
ಸಂಸ್ಕೃತ ಗ್ರಂಥಗಳಲ್ಲಿ ಹುದುಗಿದೆ ಹಾಗೂ ಅವು ಈ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಪ್ರಾತಿನಿಧಿಕ ಜ್ಞಾನಗಳು 
ಎಂಬ ಭಾವನೆ ಇವರಲ್ಲಿ ಬೆಳೆದಿತ್ತು ಮೂಲಕ ಭಾರತೀಯ ಸಾಧನೆಯನ್ನು ಇವರು 
ಹೊರಜಗತಿಗೆ ಪರಿಚಯಿಸಿದರು. ಅದರಲ್ಲೂ ಭಾರತೀಯ ಆಯುರ್ವೇದ,ಜೋತಿಷ್ಯ 
ಹಾಗೂ ಖಗೋಲ ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ಸಿದ್ದಾಂತೆಗಳು,ಗಣಿತ ಶಾಸ್ತ್ರ ಮುಂತಾದವು ಹೇಗೆ 
ಭಾರತೀಯರ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯತೆಯನ್ನು ಸಾರುತವೆ ಎಂಬುದನ್ನು ತೋರಿಸಿದರು(ಇಂದಿನ "ಹಿಂದೂ 
ರಾಷ್ಟ್ರ'ವಾದಿಗಳು ಆ ಜ್ಞಾನವನ್ನೇ ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳುತಿದ್ದಾರಷ್ಟೆ). ಇವುಗಳ ಜೊತೆಗೆ ವೇದ, 
ಉಪನಿಷತ್ತು ಭಗವದ್ಗೀತೆ, ಬೌದ್ಧ ಜೈನ ದರ್ಶನಗಳು ಮಾತ್ರವಲ್ಲದೇ ಭಾರತೀಯ 
ಕಾವ್ಯಗಳು, ನಾಟಕಗಳು. ಎಲ್ಲವನ್ನು ಯುರೋಪಿಯನ್ನರು ಸಂಭ್ರಮಾಶ್ಚರ್ಯಗಳಿಂದ 
ೋಟಯತಂತೆ ಈ ವಿದ್ವಾಂಸರು. ನಿರೂಪಿ ಸಿದರು.ಈ ರೀತಿ 19ನೇ `ತಮಾನದ 
ಪ್ರಾರಂಭದಲ್ಲಿ ಪೌರಾತ್ಯ ಎದ್ವಾಂಸರು ಕಟ್ಟಿದ "ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ'ಗೆ ಯುರೋಪಿನಲ್ಲಿ 
ಎಶೇಷ ಹೆಗ್ಗಳಿಕೆ ಬೆಳೆಯಿತು. ಆದರೆ ಈ ಐರೋಪ್ಯ್ಕರಿಗೆ ಭಾರತ ತಾವು ಕಳೆದುಕೊಂಡ ಒಂದು 
ಅಮೂಲ್ಯ ಗತಕಾಲದ ಪ್ರತಿನಿಧಿಯಾಗಿ ಕಾಣಿಸಿತೇ ವಿನಃ ತಮ್ಮಭವಿಷ್ಯಕ್ಕೆ ಮಾದರಿಯಾಗಿ ಅಲ್ವ 

,. ಈ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೆ ಇನ್ನೆರಡು ಅಂಶಗಳು ಸೇರಿಕೊಂಡು ಕ್ರಮೇಣ 
ಪರಿಭಾಷೆಗಳಾಗಿ ಬೆಳೆದವು. ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಮೊದಲನೆಯದು ಆರ್ಯ' ಜನಾಂಗ ಕಲ್ಪನೆ 
ಹಾಗೂ ಎರಡನೆಯದು "ಹಿಂದೂ' ಧರ್ಮದ ಕಲ್ಪನೆ.ವಿಲಿಯಂ ಜೋನ್‌ನಿಂದ ಒಂದು 
ಭಾಷಾ ಸಿದ್ಧಾಂತವಾಗಿ ಹುಟ್ಟಿದ ಈ "ಆರ್ಯ' ಕಲ್ಪನೆ ನಂತರ " ಜನಾಂಗ' ವಾಚಿಯಾಗಿ 
ಬಳಕೆಯಲ್ಲಿ ಬಂದಿತು. ಪ ಆರ್ಯರು ಮೂಲದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಪ್ರಾಚೀನ ಐರೋಪ್ಯ ಜನಾಂಗಗಳ 
ಜೊತೆಗೆ ಒಂದೇ ಪ್ರದೇಶದಿಂದ ಎಭಿನ್ನ ಪ್ರ ಪದೇಶಗಳಿಗೆ ಪಸರಿಸಿದರು;ಅವರ ಯು ಗುಂಪು ಈ 
ಭಾರತೀಯ ವೈದಿಕ ಆರ್ಯರು ಎಂಬ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು 19ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಐರೋಪ್ಯ 
ಎದ್ವಾಂಸರು ಗ್‌ ಭಾರತೀಯ ವಸಾಹತು ವಿದ್ವಾ ೦ಸರೂ ತುಂಬ ಉತ್ಸಾಹದಿಂದ 
ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡರು. ಭಾರತೀಯ ವಸಾಹತುವಿನ ಎದ್ಯಾ ವಂತರಿಗೆ ಇದೊಂದು ಹೆಗ್ಗಳಿಕೆಯ 
ಎಷಯವಾಗಿತ್ತು ತಾವು ಅಂಥದೊಂದು ಪ ಪ್ರಬಲ ಬಜ ಜನಾಂಗಕ್ಕೆ ಸೇರಿದ್ದೇವೆ 
ಎಂಬುದಲ್ಲದೇ ಬ್ರಿ ನಟಿಷರು ಹಾಗೂ ತಾವು ಮಾಸಜರ ಒಂದೇ ಎಂಬ ವಿಚಿತ್ರವಾದ ಸತ್ಯ ಗಳನ್ನು 
ಅವರು ಕಂಡು ಸಂಭ್ರಮಿಸಿದರು.ಹಾಗಾಗಿ ಈ "ಆರ್ಯ' ಜನಾಂಗದ ಇತಿಹಾಸ ಹ ಹ್‌ 
ಕುರಿತು ಸಂಶೋಧನೆಗಳು ಆಧುನಿಕ ಸ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಯ ತ್ರಿಕಾಲಾಬಾಧಿತ ರೂಪಗಳನ್ನು 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೧೯ 


ಸೂಚಿಸತೊಡಗಿದವು. ಈ ಭರದಲ್ಲಿ ಈ "ಆರ್ಯ' ಎಂಬುದು ಸಂಸ್ಕೃತ ಭಾಷೆಯ ಜೊತೆಗೆ 
ಸಮೀಕರಿಸಲ್ಪಟ್ಟು ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಅಥವಾ" ದ್ವಿಜ'ತ್ವದ ಪ್ರತೀಕವಾಗುವುದನ್ನು ಯಾರೂ ಮುಜುಗರದಿಂದ 
ನೋಡಲಿಲ್ಲ ಬದಲಾಗಿ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತಾ ಹೋರಾಟದಲ್ಲಿಈ "ಆರ್ಯ' ಕಲ್ಪನೆ ಅದನ್ನುಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದ 
ವಸಾಹತು ಜನರಿಗೆ ಅಧಿಕಾರದ ಒಂದು ಸಮ್ಮೋಹಕ ಸೂಚನೆಯೂ ಆಗಿರಬಹುದು.ಹೀಗೆ ಆರ್ಯರು 
ಭಾರತದ ಉಪಖಂಡವನ್ನು ಕ್ರಮೇಣ ಆಕ್ರಮಿಸಿಕೊಂಡು ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ನಾಗರೀಕವನ್ನಾಗಿ ಪರಿವರ್ತಿಸುವ 
ಗಾಥೆ ಆಕಾರ ತಳೆಯಿತು. 

ಇದರ ಜೊತೆಗೇ ಈ ಇಡೀ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು "ಹಿಂದೂ' ಎಂದು ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ 
ಗುರುತಿಸುವ ರೂಢಿಯೂ ಬೆಳೆಯಿತು.ಪ್ರಾಚೀನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಇದರ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಸಂಸ್ಕ 
ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲಿ ನಡೆದು, ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಅದನ್ನು ಮುಂದಾಳುಗಳಾಗಿ ಬೆಳೆಸಿದರು; ವರ್ಣಾಶ್ರಮ 
ಧರ್ಮ ಈ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಅದ್ಭುತ ಸಾಧನೆ,ಹಾಗೂ ಈ ಸಮಾಜ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ಪೌರಾತ್ಯ ಅಧ್ಯಯನ 
ಕಟ್ಟಿಕೊಟ್ಟ ಹಿಂದೂ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಸಾಧನೆಗಳೆಲ್ಲ ನಡೆದವು ಎಂಬ ತರ್ಕಗಳೂ ಬೆಳೆದವು. 19ನೇ 
ಶತಮಾನದ ಪ್ರಾರಂಭದಲ್ಲಿ ಇನ್ನೂ ರಾಷ್ಟ್ರ ಕಲ್ಪನೆ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಒಂದು "ರಾಜಕೀಯ' 
ಕಾರ್ಯಕ್ರಮವಾಗಿ ಕಣ್ಣೂಡೆಯುವುದಕ್ಕೂ ಪೂರ್ವದಲ್ಲಿ ಹೀಗೆ ಪ್ರಬಲ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ 
ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯ ಉಗಮವಾಗುವುದನ್ನು ಕಾಣುತ್ರೇವೆ.ಈ ಬೆಳವಣಿಗೆ 19ನೇ ಶತಮಾನದ ಮಧ್ಯ 
ಭಾಗದಲ್ಲಿ ಆಗುವ ವೇಳೆಗೆ ವಸಾಹತುವಿನಲ್ಲಿ ಮತೊಂದು ರೀತಿಯ ಬೆಳವಣಿಗೆಗಳೂ ಆದವು. 
ಇದನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದವರು ಎರಡನೆಯ ಪ್ರಕಾರದ ಐರೋಪ್ಯ ಚಿಂತಕರು.ಅವರು ಬ್ರಿಟೀಷರೇ 
ಆಗಿರುವುದು ಕಾಕತಾಳೀಯವಲ್ಲ ಅದೊಂದು ವಸಾಹತುಶಾಹಿಯ ವಾಸವಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ್ದೂ 
ಹೌದು.ಅವರಲ್ಲಿ ಜೇಮ್ಸ್‌ ಮಿಲ್‌,ಮೆಕಾಲೆ ಮುಂತಾದವರು ಪ್ರಮುಖರು. 

ಜೇಮ್ಸ್‌ ಮಿಲ್‌ ತನ್ನ ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಭಾರತದ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಭಾರತೀಯ ಇತಿಹಾಸಕ್ಕೆ 
ಹಿಂದೂ,ಮಹಮ್ಮಡನ್‌ ಮತ್ತು ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಎಂಬ ಮೂರು ಯುಗಗಳನ್ನು ನೀಡಿದನು. | 
ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಯುಗಕ್ಕೂ ಪೂರ್ವದ ಈ ಪ್ರದೇಶದ ಇತಿಹಾಸದ ಕುರಿತು ಆತನಿಗೆ 
ಒಂದು ಅಸಡ್ಡೆ ಇತ್ತುವಿಲಿಯಂ ಜೋನ್ಸ್‌ ಮುಂತಾದವರನ್ನು ಆತನು ಟೀಕಿಸಿ ಅವರು 
ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೆ ಅನಗತ್ಯವಾದ ಹಾಗೂ ಅವಾಸವಿಕವಾದ ಮಹತ್ವ ನೀಡಿದ್ದಾರೆ 
ಎಂದನು.ಭಾರತೀಯರು ತಮ್ಮ ಅಂಥ ಅಪ್ರ ಬುದ್ಧ ಅವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಮಹಾನ್‌ ಸಾಧನೆಗಳನ್ನು 
ಮಾಡಲು ಸಾಧ್ಯವೇ ಇಲ್ಲ ಈ ಪೌರಾತ್ಯ ವಿದ್ವಾಂಸರು ಭಾರತೀಯ ಪಂಡಿತರಿಂದ ಮೋಸ 
ಹೋಗಿದ್ದಾರೆ ಎಂದನಲ್ಲದೇ ಭಾರತಕ್ಕೆ ಬ್ರಿಟಿಷರ ಆಗಮನವೇ ಅತ್ಯಂತ ಮಹಾನ್‌ ಘಟನೆ. 
ಬ್ರಿಟಿಷರು ಇಲ್ಲಿ "ಯುಟಿಲಿಟೇರಿಯನ್‌' ಕಲ್ಪನೆಯ ಆದರ್ಶ ರಾಜ್ಯವನ್ನು ನಡೆಸಬೇಕು ಎಂದು 
ಅವರಿಗೂ ಬುದ್ಧಿ ಹೇಳುತಾನೆ.ಮೆಕಾಲೆ ಕೂಡ ಇಡೀ ಪೂರ್ವದ ಎಲ್ಲ ಗ್ರಂಥಗಳ ರಾಶಿ 
ಪಶ್ಚಿಮದ ಒಂದು ಕಪಾಟು ಪುಸಕಗಳಿಗೆ ಸಾಟಿಯಲ್ಲ ಎಂದು ಇಂಗ್ಲೀಷ್‌ನ ಮಹತ್ವವನ್ನು 
ಸಾರಿದನು. ಬ್ರಿಟಿಷರು 1920ರ ವೇಳೆಗೆ ಭಾರತದಲ್ಲಿ "ಎವ್ಯಾಂಜೆಲಿಕಲ್‌' ಚರ್ಚ್‌ 
ಧರ್ಮಪ್ರಸಾರ ಮಾಡಬಹುದೆಂದು ಅನಾಮತಿ ನೀಡುತಾರೆ. ಒಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಭಾರತೀಯ 
ಸಮಾಜವನ್ನು ಇಂಗ್ಲೀಷ್‌ ಶಿಕ್ಷಣದ ಮೂಲಕ,ಸುಧಾರಣೆಗಳ ಮೂಲಕ ಆಮೂಲಾಗ್ರವಾಗಿ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೨೦ 


ಬದಲು ಮಾಡಬೇಕೆಂಬ ನಿಲುವು ಆ ಕಾಲದ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ ಶಾಹಿಗಳಲ್ಲಿ ಬೆಳೆಯಿತು. 

ಈ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಭಾರತೀಯ ಸಮಾ 'ಜದಲ್ಲಿ ವರ್ತಮಾನದಲ್ಲಿ ಇದ್ದ 
ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳಲ್ಲಿ ಅನೇಕವು ಯುರೋಪಿನ ಜ್ಲಾನಪ ರ್ವದ ವೈಚಾರಿಕತೆ, ವಿಜ್ಞಾನ, 
ಗ ಯಂತಂತ್ರವಾದೀ ಮೌಲ್ಯಗಳು ಮುಂತಾದ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಡ್‌ ಅಮಾನವೀಯ 

ಂಪ್ರದಾಯಗಳಾಗಿ 1 ಬಂದವು. ಅವುಗಳನ್ನು ತೊಡೆಯುವಲ್ಲಿ ಭಾರತೀಯ 

ಕಾಲದಲ್ಲೇ ನಡೆದವು. ಈ ರೀತಿ ಪೌರಾತ್ನ [ ಅಧ್ಯಯನದ ಭವ್ಯ ಭಾರತೀಯಸಂ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ತಿ ಒಂದೆಡೆಯಾದರೆ, 
ಅದನ್ನು ಎದುರಿಸಿ ವಸಾಹತುಶಾಹಿ ತನ ಆಳ್ವಿಕೆಯ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನು ಮುಂದೊತುವ ಸುಧಾರಣಾ 
ವಾದ 'ಮತೊಂದೆಡೆ ಭಾರತೀಯ ವಿದ್ಯ ವಡರನ್ನು ರೂಪಿಸುತಿದವು. 
11. ಆ. ಆರ್ಯ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ರಾಷ್ಟ್ರಿ ತೆ. 

1950ರ ಶಾ ರೂಪಗೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದ ಭಾರತೀಯ ಪ್ರಬಲ 
ರಾಷ್ಟ್ರ ೀಯವಾದದಲ್ಲಿ ಈ ಮೇಲಿನ ಎರಡೂ ದೃಷ್ಟಿಕೋನಗಳೂ ವಿಚಿತ್ರವಾಗಿ ಬರೆತಿವೆ 
ಹಾಗೂ ಕೆಲವೊಮ್ಮೆ ಸಂಘರ್ಷಸಿವೆ.ಈ ಕಾಲದ ಜನಕ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ 
ಹಿನ್ನೆಲೆಯವರಾಗಿದ್ದು ತಮ್ಮ ಸುಧಾರಣೆಗೆ ಧರ್ಮಗಂಥಗಳಿಂದಲೇ ಆಧಾರಗಳನ್ನು ತೋರಿಸಿ 
ಸನಾತನವಾದಿಗಳ ಬಾಯಿ ಮುಚ್ಚಿಸಿದರು. ಈ ಮೂಲಕ ಸುಧಾರಣೆ ನಮ್ಮ ಸ ಸಂಸ್ಕೃ ತಿ ಹಿಡಿದ 
ತಪ್ಪು ದಾರಿಗಳನ್ನು ತಿದ್ದುವ ಒಂದು ಮಾರ್ಗವಾಗಿ ಪ್ರಸುತತೆ ಪಡೆಯಿತು. ಈ ಸುಧಾರಣೆಯಲ್ಲಿ 
ಸತಿ ಪದ್ಧತಿಯ ನಿರ್ಮೂಲನೆ,ವಿಧವಾ ವಿವಾಹ,ಸ್ಟೀ ಶಿಕ್ಷಣ,ಬಾಲ್ಯ ವಿವಾಹ ನಿರ್ಮೂಲನ 
ಮುಂತಾದ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಮನುಸ್ಟೃತಿಯಂಥ ಸ್ಟೃತಿಗಳೇ ಅನುಕೂಲಕರವಾಗಿ 
ಒದಗಿದವು.ಇದರಾಚೆಗೆ ವರ್ಣಧರ್ಮ, ತಲ ಟೀಕೆಗೆ ಗುರಿಯಾಗದಿದ್ದರೂ, 
ಕ್ರಮೇಣ "ಜಾತಿಪದ್ಭತಿ' ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜದ ಅನಿಷ್ಟ ಎಂಬ ಗುಂಪುಗಳೂ 
ಹುಟ್ಟಿಕೊಂಡವು. ಬ್ರಹ್ಮೋ ಸಮಾಜವೇ ಕೇಶವಚಂದ್ರ ಸೇನರ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಅಂತರ್ಜಾತೀಯ 
ವಿವಾಹಗಳನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿತು. ಒಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ 19ನೇ ಶತಮಾನದ "ಪೂರ್ವದಲ್ಲಿ ಈ 
"ಸುಧಾರಣೆ'ಯ ಉತ್ಪಾಹ ಹಾಗೂ ವಸಾಹತು ಸಮಾಜವನ್ನು ಪಾಶ್ಚಾತ್ರ್ಯ ಮೌಲ್ಯಗಳಲ್ಲಿತೂಗಿ 
ವಿಮರ್ಶಿಸುವ ರೂಢಿ ವಿದ್ಯಾವಂತರಲ್ಲಿ ವ್ಯಾಪಕವಾಯಿತು. 

19ನೇ ಶತಮಾನದ ಉತರಾರ್ಧದಲ್ಲಿಸ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆ ಬಲಿಯುತಿದ್ದಂತೇ 
ಸಾಂಸ್ಕೃ ತಿಕ ಪುನರುತ್ಥಾನಕ್ಕೆ ಒತ್ತು ಕೊಟ್ಟ ಸುಧಾರಣಾವಾದಿಗಳು ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. 
ರ 8 ಸರಸ್ವ ಶ್ರ ಮತ್ತು ಸ್ವಾಮಿ ವಿವೇಕಾನಂದರು ಅವರಲ್ಲಿ ಪ್ರಸಿದ್ಧರು. ವಿಕಿ 
ವರ್ತಮಾನದ ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಸುಧಾರಿಸಬೇಕಾದ ಅನೇಕ ತಪ್ಪುಗಳಿವೆ ಎಂಬುದನ್ನು 
ಒಪ್ಪಿದರು. ಅದರ ಜೊತೆಗೆ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃ ತಿಯ ಘನತೆಯನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿದರು. ಅವರು. 
ಒಂದು ಸನಾತನ ಸಂಸ್ಕ ತಿಯನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಿ ಮಸ ಸ್ವ ಯಂತಂತಃ ವಾದೀ ಆದರ್ಶಗಳೆಲ್ಲಆ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಪ್ರತಿಪಾದನೆಗಳಾಗಿದವು. ಎಂದು ಗುರುತಿಸುತಾರೆ. ಕಾಲಕ್ತ ಮವಾಗಿ ಆ ಆದರ್ಶಗಳು 
ಕಣ್ಮರೆಯಾಗಿ ಭಾರತೀಯರು ಜಾತಿಪದ್ಧತಿಯೇ ಮುಂತಾದ ಅನಿ ಷ್ಟಗ ಳನ್ನು 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೨೧ 


| ಬೆಳಸಿಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. ಅಂಥ ತಪ್ಪುಗಳನ್ನು ಕಳೆದು ನಮ್ಮ ನೂತನ ಆದರ್ಶ ಮತ್ತೆ ಸಿದ್ಧಿಸುವಂತೆ 


ಹ 


ಮಾಡಬೇಕು ಮಂದು ಇವರು ವಾದಿಸಿದರು.ಅವರು ವೇದ ಮತ್ತು ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ ಕಾಲವನ್ನು 
ಅಂಥ ಸನಾತನ ಸಂಸ್ಕ ೈತಿಯನ್ನಾಗಿ ಗ್ರಹಿಸುತಾರೆ. ಅದನ್ನು ಹಾಳು : ಮಾಡಿ ಜಾಶಿ ಪದ್ಧತಿಯನ್ನು 
ಬೆಳೆಸಿದವರು ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ನ ಅವರನ್ನು ಟೀಕಿಸುತ್ತಾರೆ ಮತ್ತು ಸನಾತನ ಸ ಸಂಸ್ಕ ತಿಯ 
ಉದ್ದಾರಕ್ಕೆ ನಾವು "ಪುರುಷತ್ವ' ವನ್ನು ಬೆಳೆಸಿಕೊಳ್ಳ ಬೇಕು ಎಂದು ಕರ ಕೊಡುತಾರೆ. ಅಂದರೆ 
ಭಾರತೀಯ ಪ್ರ ಬಲ ರಾಷ್ಟ್ರಿ 1 ತನ ಗಿದ್ದ ಒಂದು ವೈರುಧ್ಯ ವನ್ನು ತಾತ್ವಿ ಕವಾಗಿ 
ಪಠಹರಿಸಿಕೊಳ್ಳು: ವಲ್ಲಿ ಈ ಚಳುವಳಿಗಳು ಕಾರಣವಾದವು. ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ "ಕಾಂಗೆಸ್ಟಿನ ಸ್ಥಾಪನೆಯ 
ವೇಳೆಗೆ ಗ ಸಾಂಸ್ಕೃ ತಿಕ ಮುಂದಾಳುಗಳು " ಆರ್ಯ-ಬ್ರಾಹ್ಮಣ' ಮತ್ತು 'ಏಂಧೂ' 
ಎಂಬ ಎರಡು ಆಸತೆಗಳನ್ನೂ ಧರಿಸತೊಡಗಿದ್ದರು. ಅದರ ಜೊತೆಗೇ ಈ ವರ್ಗವು ಸಮಾಜ 
ಸುಧಾರಣೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿ ತನ್ನದೇ ಪುನರುತ್ಥಾನದ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನು ಪರಿಹರಿಸಿಕೊಂಡಿತ್ತು 
ಜಾತಿಪದ್ಧತಿಯನ್ನು ಟೀಕಿಸುವ ಇವರು ವರ್ಣಾಶ್ರಮ ಧರ್ಮ ಸೇರಿದಂತೆ ಆರ್ಯ- ಬ್ರಾಹ್ಮಣರ ಅನೇಕ 
ಸಮಾಜಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನೂ ಆಚರಣೆಗಳನ್ನೂ ನಂಬಿಕೊಂಡಿದ್ದರು. 

ಈ ಮೇಲಿನ ಗುಂಪನ್ನು ಫುಲೆಯವರು "ಆರ್ಯ-ಬ್ರಾಹ್ಮಣ'ರು ಎಂದು 
ಗುರುತಿಸುತಾರೆ. ಇಂದು ಆರ್ಯ-ದ್ರಾವಿಡ ಕುರಿತು ನಮ್ಮ ಹೊಸ ಜ್ಞಾನ ಏನೇ ಇರಲಿ,ಅಂದು 
ಅವೆ ಸತ್ತ ಗಳಾಗಿದ್ದವು. ಅಂದಿನ ಬಾ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರೂ ತಮ್ಮನ್ನು ಆರ್ಯರೆಂದು ಕಲ್ಪಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದರು. 
ಆ ಆ ಭುರತೀಯ ನೆಲದಲ್ಲಿ ವಸಾಹತು ಅರಸರೊಂದಿಗೆ ತಮ್ಮ ಹಕ್ಕನ್ನೂ ಸಾಧಿಸುವ 
ಹೋರಾಟದಲ್ಲಿದ್ದರು. ಇದರ ಒಂದು ಅಂಗವಾಗಿ ಸ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆ ತನ್ನ 'ಆಕಾರವನ್ನು 


,ಪಡೆಯಿತು. ರಃ ರಾಷ್ಟ್ರಿ ೀಯತೆಯ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿಸ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ದತ ಪ್ರಭುತ್ವ ನ ದಾ 


ವಿನ್ಯಾಸವಾಗಿ ಬದಲಾಗುತದೆ. ಪಶ್ಚಿಮದ ರಾಷ್ಟ್ರ ಗಳು ಹೀಗೆ ಕೇವಲ ರಃ ಪ್ರಭುತ್ವಗಳು 
ತಮ್ಮನ್ನು ಮಾತ್ರವಲ್ಲದೇ ಎಜ್ಟುಜ್‌ ಸಾಂಸ್ಕೃ ತಿಕ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಗಳೆಂದು ಬಿಂಬಿಸುತ್ತಿದ್ದವು. ದು 
"ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 'ಯ ಕಲ್ಪನೆ ಸಾಜಾ 1ರ ಪ್ರಭುತ್ವದ ವಾಸ್ತವವಾಗಿ 


ಅಷ್ಟೆತರಿಸುವುದು ಈ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯಲ್ಲಿ ತರ್ಕಬದ್ಧವಾಗಿಯೇ ಇದೆ. ಆದರೆ ಈ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ 


ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಾಗಲು ಹೊರಟ "ಆರ್ಯ- ಬ್ರಾಹ್ಮಣ' ಸ ಸಂಸ್ಕೃ ತಿಯ ಭೌತಿಕ ವಾಸವವೇ ಬೇರೆ ರೀತಿ 
ಗೋಚರಿಸತೊಡಗಿತ್ತು 
11೧ :ಬಲಿ-ರಾಜ್ಯ. ಮತ್ತು ಆರ್ಯ - ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ರಾಷ್ಟ್ರ: 


1 ಭಾರತೀಯ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸಿನ ಸ್ಥಾಪನೆಯಾದಾಗ ಅದನ್ನು ಸಂಶಯಿಸುವ ಹಾಗೂ 


ಅಲ್ಲಗಳೆಯುವ ಅನೇಕ ಧ್ವನಿಗಳು ಕೇಳಿ ಬರುತವೆ.ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಜ್ಯೋತಿ ಬಾ ಫುಲೆಯವರ 


ಕ್ಣ್‌ ನೋಡಿ : 


3; ""ಬಲಿ ರಾಜನ ನಾಡಿನ ಶೂದ್ರ,ಅತಿಶೂದ್ರ,ಭಿಲ್ಲ,ಕೋಶಿ ಮುಂತಾದವರೆಲ್ಲ 
ಗಿಯೂ ತಾವೇ ಸ್ವತಂತ್ರರಾಗಿ ಜ್‌ ಮಾಡುವವರೆಗ ಹಾಗೂ ಸಮಾನವಾಗಿ ಸೇರಿ 

_ ಧುವೈಕ್ಯ: ತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುವವರೆಗೆ ಹೆಸರು ಹೇಳಿಕೊಳ್ಳುವ ಒಂದು ರಾಷ್ಟ್ರ ಇರಲು ಸ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ 
. [ನಷ್ಟ ಜನಸಂಖ್ಯೆಯ ತೀರ ಕ್ಷುದ್ರ ಭಾಗವಾದ, ಏಳ್ಗೆ ಹೊಂದುತ್ತಿರುವ ಆರ್ಯ-ಬಾ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಮಾತ್ರ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೨೨ 


ಸೇರಿ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿದರೆ ಅದನ್ನು ಗಮನಿಸುವವರಾದರೂ ಯಾರು?'' ' 

ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ, ಸಮಾನತೆ ಮುಂತಾದ ಸ್ವಯಂತಂತ್ರವಾದೀ ಮೌಲ್ಯಗಳ ಶಾರಿಕು ವು 
ಬೆಳೆಸಿಕೊಂಡ, ಆಧುನಿಕ ವಿದ್ಯಾಭ್ಯಾಸ ಪಡೆದ ಶೂದ್ರ ಮುಂದಾಳು ಒಬ್ಬರು ಈ ರೀತಿ ರಾಷ್ಟ್ರವನ್ನು 
ಗ್ರಹಿಸಿದ್ದರು. ಅವರಿಗೆ ಬ್ರಿಟಿಷರ ವಿರುದ್ಧನಮ್ಮ"ರಾಷ್ಟ್ರ' ಎಂಬ ಅಸ್ಥಿತೆಯನ್ನುಕಟ್ಟುವಾಗ ಕೂಡ ಅತಿ 
ಶೂದ್ರ ಮುಂತಾದವರು ಸ್ವತಂತ್ರವಾಗಿ ವಿಚಾರಮಾಡುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವನ್ನು ಸಡೆದಿತಚ್ಛ ಲು, 
ಅಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಇವರನ್ನೆಲ್ಲ ಸೇರಿಸಿದ ಒಂದು ರಾಷ್ಟ್ರ ಹುಟ್ಟಿಕೊಳ್ಳಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ.ಈಗಿನ "ರಾಷ್ಟ' 
ಆರ್ಯ-ಬ್ರಾಹ್ಮಣರದು;"ಬಲಿರಾಜನ' ನಾಡಿನ ಜನ ಕೂಡ ಜಾಗ್ರತರಾದಾಗ ನಿಜವಾದ ರಾಷ್ಟ್ರ 

ಈ ಮೇಲಿನ ಹೇಳಿಕೆಯಲ್ಲಿ "ಬಲಿರಾಜ್ಯ' ಹಾಗೂ "ಆರ್ಯ- ಬ್ರಾಹ್ಮಣ' 

ಎಂಬೆರಡು ಶಬ್ದಗಳು ಅದರಲ್ಲಿರುವ ಸ್ವಯಂತಂತ್ರವಾದೀ ಆಶಯಗಳನ್ನು ಭಾರತೀಯ 
ಸಂದರ್ಭಕ್ಕೆ ತಂದು ಸೇರಿಸುತವೆ.ಹಾಗಾಗಿ ಇದೊಂದು "ರಾಷ್ಟ' ವನ್ನು ಕಟ್ಟುವ ಕುರಿತು 
ಚಿಂತನೆಯಾದರೂ, ಆ ಚಿಂತನೆಯಲ್ಲಿ "ಆರ್ಯ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ'ರ ವಾದವನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸುವ 
ಧ್ವನಿಯೂ ಇದೆ.ಏಕೆಂದರೆ "ಬಲಿ' ರಾಜ್ಯದ ಪ್ರತೀಕವನ್ನು ಫುಲೆಯವರು ತಮ್ಮ ಶೂದ್ರ 
ಚಳುವಳಿಯಲ್ಲಿಆರ್ಯ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರ ನಿರೂಪಣೆಗಳಿಗೆ ಪ್ರತಿಯಾಗಿ ಉಪಯೋಗಿಸಿಕೊಳ್ಳುತಾರೆ. 
ಬಲಿಯನ್ನು ಎಷ್ಟುವು ವಾಮನಾವತಾರ ಹಾಗೂ ತ್ರಿವಿಕ್ರಮ ರೂಪನ್ನು ಧರಿಸಿ ಬಂದು 
ಮೋಸದಿಂದ ರಾಜ್ಯ ಭ್ರಷ್ಠನನ್ನಾಗಿ ಮಾಡುತಾನೆ.ಈ ಪುರಾಣದಲ್ಲಿ ಬಲಿಯನ್ನು ಮಹಾಧಾರ್ಮಿಕ 
ರಾಜನೆಂಬಂತೆ ಸೃಷ್ಟಿಸಲಾಗಿದೆ.ಮೂಲತಃ ಬಲಿಯನ್ನೇ ಪೂಜಿಸುವ ಹಾಗೂ ಆತನ ರಾಜ್ಯವನ್ನು 
ಸುಖೀ ರಾಜ್ಯವೆಂದು ಕೊಂಡಾಡುವ ವ್ಯವಸಾಯ ಸಮಾಜಗಳು ಪಶ್ಚಿಮ ಭಾರತದಲ್ಲಿಇಂದಿಗೂ 
ಇವೆ.ಐತಿಹಾಸಿಕವಾಗಿ ಒಂದು ವರ್ಣ ಧರ್ಮ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಆಶ್ರಯಿಸಿದ ರಾಜ್ಯವು ಇಂಥ 
ಪ್ರಾಧೇಶಿಕಸಮುದಾಯಗಳಮೇಲೆ ತನ್ನ ಆಳ್ವಿಕೆಯನ್ನುರಚಿಸಿದ ಸಂಗತಿ ವಾಮನನ ಪುರಾಣದಲ್ಲಿ 
ಇತಿಹಾಸದ ರೂಪ ತಳೆದು ಬರುತ್ತದೆ. ಫುಲೆಯವರು ಈ ಕಾರಣದಿಂದ ಬಲಿಯನ್ನು ರಾ 
ಭ್ರಷ್ಟನನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಿದ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ರಾಷ್ಟ್ರವನ್ನು ರಚಿಸಿದರೆ ಅದು "ಬಲಿರಾಜ್ಯ'ದ ಪ್ರಜೆಗಳದ್ದಾಗಲು 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ ಎಂದು ನಿರಾಕರಿಸು ತ್ತಾರ. ಬಲಿರಾಜ್ಯವನ್ನು ಧ್ವಂಸಮಾಡಿದವರು 
"ಆರ್ಯ-ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು'. ಈ 19ನೇ ಶತಮಾನದ ಕಲ್ಪನೆ ವಾಮನ ಪುರಾಣದಲ್ಲಿ ನುಸುಳುವುದು 
ಕುತೂಹಲಕಾರಿಯಾಗಿದೆ.19ನೇ ಶತಮಾನದ "ಆರ್ಯ- ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು' ವೈಷ್ಣವ ಸಂಸ್ಕೃತ 
ಪುರಾಣಗಳನ್ನು ಹಾಗೂ ಅವುಗಳ ವರ್ಣಧರ್ಮದ ಮೌಲ್ಯಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ "ರಾಷ್ಟ' ಎಂದು 
ಮುಂದೊತ್ತಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದಾಗ "ಬಲಿರಾಜ್ಯ'ವನ್ನು ಫುಲೆಯವರು ಮುಂದೊತ್ತಿ ಅವರನ್ನು 
ಎದುರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಫುಲೆಯವರಿಗೆ "ಬಲಿರಾಜ್ಯ' ಕೇವಲ ಪೌರಾಣಿಕ ಹಾಗೂ ಜಾನಪದೀಯ 
ಕಲ್ಪನೆಗಳಲ್ಲ, ಅವು "ರಾಷ್ಟ್ರ' ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿನ ಭೂತ, ವರ್ತಮಾನ ಮತ್ತು ಭವಿಷ್ಯ ಮೂರೂ 
ಆಗುತವೆ. 

ಹೀಗೆ ಒಂದು ವಾಸ್ತವದ,ಲೌಕಿಕವಾದ ಹೋರಾಟವೊಂದರಲಿ ಸಾಂಸ್ಕತಿಕ 
ಪ್ರತೀಕಗಳು ಮಾದರಿಗಳಾಗಿ,ಮಾಧ್ಯಮಗಳಾಗಿ ಮೂಲಭೂತ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಪಡೆಯುತವೆ 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೨೩ 


ಹಾಗೂ ಪುರಾಣಗಳು ಇತಿಹಾಸಗಳಾಗುತವೆ. ಬಹುಶಃ ಈ ಯಾವ ಗುಂಪುಗಳ ಕೈಯಲ್ಲಿಲೌಕಿಕ 
ಆಳ್ವಿಕೆ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಇರದಿದ್ದುದೇ ಇದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಿರಬಹುದು. ದರ ಇವರೆಲ್ಲ 
ವಸಾಹತುವಿನ ಪ್ರಜೆಗಳೇ, ಯಾರೂ ರಾಜರಲ್ಲ.ಆದರೆ ವಸಾಹತುವನ್ನು ಅದರ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ 
ಸೂತ್ರಗಳಿಗನುಗುಣವಾಗಿ ಆಳುವ ಜರೂರು ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಕ್ಕೆ ಇರುತದೆ.ಆಗ ದೇಶೀಯ ಪ್ರಬಲ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿ ತನ್ನನ್ನು ಮುಂದೊತಿಕೊಂಡಿತು. ಅದು ತನ್ನನ್ನು "ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ವಾಗಿಯೇ ರಚಿಸಿಕೊಂಡಿತು, 
ಹಾಗೂ ಆಮೂಲಕ ಪ್ರಬಲವರ್ಗವಾಗಿ ರೂಪುಗೊಳ್ಳುತಿತ್ಕುಈ ವರ್ಗದಕನಸಿನ" ರಾಷ್ಟ! ವನ್ನು 
ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಪ್ರತೀಕದಿಂದಲೇ ಪ್ರತಿಭಟಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನ ಫುಲೆಯವರಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುತದೆ. 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣೇತರ ಸಮುದಾಯಗಳು ಲೌಕಿಕವಾಗಿ ಉನ್ನತ ಸ್ಥಾನಮಾನವನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದರೂ,ಹೆಚ್ಚು 
ಬಲವನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದರೂ, ಬ್ರಾಹ್ಮಣಿಕೆಯನ್ನು ಶ್ರೆ ಶ್ರೇಷ್ಠ ನಿಂದು ಗ್ರಹಿಸಿದ್ದವು. ಈ ಗಗ] 
ಸ್ಥಾನಮಾನ ಮಾತತು ಕಾಲದಲ್ಲಿಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ಶಿಕ್ಷಣದ ಚ ಲೌಕಿಕ ಸ್ಥಾನಮಾನವೂ ಆಗಿ, 
ಆಳ್ವ ಕೆಯ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಅವತರಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಅಂದರೆ ವಸಾಹು ಪೂರ್ವ ಕಾಲದ 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣೇತರ. ರಾಜರು ಹಾಗೂ ಆಳುವ ವಗಣದ ಸ್ಥಾನವನ್ನೂ ಈ ಬದಲಾದ ಆಧುನಿಕ 
ವಸಾಹತು ಆಳ್ವಿಕೆಯಲ್ಲಿ ವಿದ್ಯಾವಂತರು ತುಂಬಬೇಕಾಗಿತ್ತು ಈ `ಎದ್ಯೆ ಅಕ್ಷರಾಭ್ಯಾಸ ಹಾಗೂ 
ಗ್ರಂಥಾಧಾರಿತವಾದ ವಿದ್ಯೆ ಯಾದ್ದರಿಂದ ಭಾರತದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಸ ಸ್ವಾ ಸೂಸು? ಅದನ್ನು 
ಅಳವಡಿಸಿಕೊಂಡು ಬು ವರ್ಗವಾಗಿ ಪರಿವರ್ತಿತವಾಗುವುದರಲ್ಲಿದ್ದರು. ಐತಿಹಾಸಿಕವಾಗಿ ಈ 
ರೀತಿಯ ವಿದ್ಯೆ ಯನ್ನು ಉಳಿದ ಜಾತಿಗಳು ಕಲಿತಿಲ್ಲವಾದ್ದರಿಂದ ವಸಾಹತು ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ 
ಅವುಗಳ ಸ್ಥಿತಿ ಚಿಂತಾಜನಕವಾಗಬಹುದಿತ್ತು ಆದುನಿಕಸ್ನ ಸ್ವ ಯಂತಂತ್ರ ವಾದೀಮೌಲ್ಯ ಗಳುವರ್ಣ 
ಧರ್ಮದ. "ಚೌಕಟ್ಟಿನಿಂದ ತಪ್ಪಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಕೃತಿಕ ಹಾಗೂ ತಾತ್ವಿಕ / ಮಾರ್ಗವನ್ನು 'ಸಡಿದವು 
ಫುಲೆಯವರು ದ್ರ ಮೇಲಿನ ಯಾಜ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಶೂದ್ರ, ಅತಿಶೂದ್ರ 
(ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರು) ಮುಂತಾದ ಅನಕ್ಷರಸ್ಥ ಹಾಗೂ ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ ಮೂಲೆಗೊತ್ತಲ್ಬಟ್ಟ 
ಸಮುದಾಯಗಳ ವಿಮೋಚನೆಗಾಗಿ ಹೋರಾಡಿದರು. ಈ ವಿಮೋಚನೆಯ ಮಾರ್ಗ ಎಂದರೆ 
ಆಧುನಿಕ ವಿದ್ಯಾಭ್ಯಾ ್ಯಸವನ್ನು ಪಡೆಯುವುದು.ಫುಲೆಯವರೊಬ್ಬರೇ ಅಲ್ಲ ಪ್ರಬಲರಾಷ್ಟ್ರಿ ೀಯತೆಗೆ 
ಎದುರಾಗಿ ತಮ್ಮಸ ಸ್ಥಾನಮಾನಗಳನ್ನು ಗಳಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಟು ಮುಸ್ಟಮ ಹಾಗೂ ದಲಿತ 
ಮುಂದಾಳುಗಳೂ ಕೂಡ ಈ ಆಧುನಿಕ ವಿದ್ಯಾಭ್ಯಾಸ ವೇ ತಮ್ಮನ್ನು ವಿಮೋಚನೆ ಮಾಡುವ 
ಮಾರ್ಗ ಎಂದು ನಿರ್ಧರಿಸಿದ್ದುದು ಕಂಡುಬರುತದೆ. ಅವರ ವಿಮೋಚನೆಯ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಮತ್ತು ಆರ್ಥಿಕ ಉತ್ಕ ರ್ಷಗಳು ಅವಿಭಾಜ್ಯವಾಗಿವೆ.ಈ ಉತ್ಕರ್ಷವನ್ನು ಒಂದು 
ಇಡಿಯಾದ ಚಲನೆಯನ್ನಾಗಿ ಜಸು ಗ್ರಹಿಸಿದ್ದರು.ಹ ತ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ತಗಳ “ವರಿಗೆ 
ಅತೀ ಮುಖ್ಯ ವಾಗುತವೆ. ಏಕೆಂದರೆ ತಮ್ಮಸಾಮಾಜಿಕ- ಆರ್ಥಿಕಹಿಂದುಳಿದಿರುವಿಕೆಗೆ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ 
ರಚನೆಗಳೇ ಗ ಎಂದು ಅವರು ತಿಳಿದಿದ್ದರು.ಹಾಗಾಗಿ ಫು ಫುಲೆಯವರು ಶೂದ್ರರು ಬ್ರಾ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರ 
ಹಾಗೂ ಸ ಸಂಸ್ಕ ತ ಮಂತ್ರಗಳ ಪೌರೋಹಿತ್ಯ [ವನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸಬೇಕೆಂದು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದರು. ಈ 
ಗಿ ಆರ್ಯ-ಬ್ರಾಹ್ನ್ಮಣಕಲ್ಪನೆಯಸ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟಿ ಯತೆಯನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸಿದ್ದಲ್ಲದೇ ' 
ತಮ್ಮ ಬಿಡುಗಡೆ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಮುಖಾ- ಮುಖಿಯನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದರು. ಅಂದರೆ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೨೪ 





ಸ್ವಯಂತಂತ್ರವಾದೀ ಮೌಲ್ಯಗಳು ಹಾಗೂ ಆಧುನಿಕ ಬಿಡುಗಡೆಯ ಕಲ್ಪನೆಗಳು ಭಾರತೀಯ 
ಸಮಾಜವನ್ನು ಪ್ರವೇಶಿಸಿದಾಗ ಇಲ್ಲಿನ ಜಾತಿಪದ್ಧತಿ ಅವುಗಳನ್ನು ಸಮಾಜದ ಎಲ್ಲಗುಂಪುಗಳಲ್ಲೂ 
ಸಮನಾಗಿ ಸಾದ ಬಿಡುವುದಿಲ್ಲ ಅದರಲ್ಲೋ ಆರ್ಯ- ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು 
ಮತ್ತೆ ಹಳೇ ಅವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿಯೇ ಮುಂದುವರೆಯುವ ಹಾಗೆ ಡು ಹಾಗಾಗಿ ಅದನ್ನು 
ನಿರಾಕರಿಸಿ ತಮ್ಮ ಬಿಡುಗಡೆಯನ್ನು ತರಬಹುದಾದ ರಾಷ್ಟ್ರವೊಂದನ್ನು ಅವರು ಮುಂದಿಟ್ಟರು. 
ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮ ಅಥವಾ ಆರ್ಯ- ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಮತಕ್ಕೆ ಹೊರತಾದ ಸ್ತ್ರೀ- ಪುರುಷ, 
ಜಾತಿ-ಮತಭೇದವಿಲ್ಲದ ಒಂದು ಮತವನ್ನುಪ ಭ್‌ ಸೂಚಿಸಿದರು. ಡೆ ಇದು 
ಕೇವಲ ಫುಲೆಯವರ ಸುಧಾರಣಾವಾದೀ ಚಿಂತನೆ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ ಅವರ "ರಾಷ್ಟ' ಕಲ್ಪನೆಯೂ 
ಆಗಿದೆ. 
11 ಈ : ಮುಸ್ಲಿಂ ರಾಷ್ಠ ್ಚ್ರ ಮತ್ತು ಹಿಂದೂ ರಾಷ್ಟ್ರ: 

ಚಃ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸಿನ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರ ಕಲ್ಪನೆಯು 
"ಆರ್ಯ-ಬ್ರಾಹ್ಮಣ' ಎಂದು ಫುಲೆಯವರಿಂದ ವರ್ಣಿತವಾದರೆ 'ಓಂದೂ ॥ ರಾಷ್ಟ ' ಎಂದು 
ಮುಸ್ಲಿಮರಿಂದ ಗುರುತಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿತು.19ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಬದುಕಿದ್ದ ಮುಸ್ಲಿಂ ಜಮ 
ಆಧುನೀಕರಣಕ್ಕೆ ಶ್ರಮಿಸಿದ ಸಯ್ಯದ್‌ ಅಹ್ಮದ್‌ ಖಾನ್‌ ಅವರು ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಾಂಗ್ರೆಸನ್ನು 
ಎರೋಧಿಸಿ ಅದರ ವಿರುದ್ಧ ಮುಸ್ಲಿಂ ಸಮುದಾಯವನ್ನು ಜಾಗೃತಗೊಳಿಸುವ ನಿಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ 
ಹೋರಾಟ ನಡೆಸಿದರು.ಕಾಂಗ್ರೆಸಿಗರಾದ ಬದ್ರು ದ್ದೀನ್‌ ತ್ಯಾಬ್ದಿಯವರಿಗೆ, ಅಹ್ಮದ್‌ ಖಾನ್‌ 
ಕಾಂಗ್ರೆಸನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸಿ ಬರೆದ ಸಾಲುಗಳು ಹೀಗಿವೆ: 

"ರಾಷ್ಟ್ರ ಯ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್‌'' ಎಂಬ ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥ ಏನು ಎಂಬುದೇ ನನಗೆ 
ಅರ್ಥವಾಗುವುದಿಲ್ಲ! ಭಾರತದಲ್ಲಿರುವ ಎಭಿನ್ನ ಜಾತಿ ಮತಗಳು ಒಂದೇ ರಾಷ್ಟ್ರ ಕ್ಕೆ ಸೇರಿವೆ 
ಅಥವಾ ಅವು ಒಂದೇ ರಾಷ್ಟ ತ್ವವಾಗಬಹುದು ಎಂದೇನಾದರೂ ಅಂದುಕೊಳ್ಳ ಲಾಗಿದೆಯೆ9 
ಅವರ ಗುರಿ ಹಾಗೂ ಆಶೋತ್ತರಗಳು ಒಂದೇ ಎಂದೇನಾದರೂ ಭಾವಿಸ ಇನಿ 
ಆದರೆ,ನಾನು ಅವರನು (ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸಿಗರನ್ನು) ನಮ್ಮ ಕೋಮಿಗೆ ಮಾತ್ರ ವಲ್ಲ ಭಾರತಕ್ಕೇ 
ಹಾನಿಕಾರಕರು ಎಂದು ಪರಿಗಣಿಸುತ್ತೇನೆ. ಭಾರತವನ್ನು ಒಂದೇ ರಾಷ್ಟ್ರ ಎಂದು ಪರಿಗಣಿಸುವ 
ಯಾವುದೇ ಆಕಾರದ ಅಥವಾ ಸ ಸ್ವ ರೂಪದ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ತು ಗಳನ್ನು ನಾನು ಆಕ್ಷೇಪಿಸುತ್ತೇನೆ''*, 

ಮತೊಂದೆಡೆ ೫೫0 ಕಾಂಗ್ರೆಸಿನ ಗ ತಮ ಭೀತಿಯನ್ನು ಹೀಗೆ ವ್ಯಕ್ತ 
ಬು 
"" ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸಿನ ಅಂತಿಮ ಉದ್ದೇಶ ದೇಶವನ್ನು  ಆಳುವುದಾಗಿದೆ;ಮತ್ತು ಭಾರತೀಯ 
ಜನರೆಲ್ಲರ ಹೆಸ ರಿನಲ್ಲಿ ಅವರು ಈ ಕೆಲಸವನ್ನು ಮಾಡಲು ಇಚ್ಛಿಸಿದರೂ `ಮುಸ್ಲಿಮರು 
ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾ ತರಾಗಿರುವುದರಿಂದ ಅವರು ಅಸಹಾಯಕರಾಗಲೇ 'ಬೇಕಾಗುತದೆ' ಬ 
ಸಯ್ಯದ್‌ ಅಹ್ಮದ್‌ಖಾನ್‌ರು ಕಾಂಗ್ರೆಸ್‌ ಹಿಂದೂ ರಾಷ, ವನ್ನು ಸಂಕೇತಿಸುತದೆ 
ಹಾಗೂ ಅದು ಮುಸ್ಥಿಮರ ಹಿತಾಸಕಿಗೆ ಅಪಾಯಕಾರಿ ಎಂದೇ ಹೆದರಿದ್ದರು. 1888ರಲ್ಲಿ 
“ಹಿಂದೂ ಹಾಗೂ ಮುಸ್ಲಿಂ ಕೇವಲ. ಎರಡು ರಾಷ್ಟ್ರ ಗಳಲ್ಲಎರಡು ಯುದ್ಧ ಮಾಡುವ 


₹ 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೨೫ 


ರಾಷ್ಟ್ರಗಳು' ಎಂದರು.ಇದೇ ಅಹ್ಮದ್‌ಖಾನರು 1877 ರಲ್ಲಿ "ಹಿಂದೂಸಾನದಲ್ಲಿ ಇರುವವರೆಲ್ಲ 
ಹಿಂದೂಗಳು' ಎಂದು ಹೇಳುತಿದ್ದರು, ಹಾಗೂ ಮುಸ್ಲಿಂ ಸಮಾಜವನ್ನು ಆಧುನೀಕರಿಸುವ 
ಪ್ರಯತ್ನದಲ್ಲಿ ಸಂಪ್ರದಾಯಸ್ಥ ಮುಸ್ಲಿಮರ ಬದ್ದ ದ್ವೇಷವನ್ನೂ ಕಟ್ಟಿಕೊಂಡಿದ್ದರು. ತಮ್ಮಉದ್ದೇಶದ 
ಸಲುವಾಗಿ ಅಲಿಗಢ ಆಂಗ್ಲೋ- ಓರಿಯೆಂಟಲ್‌ ಕಾಲೇಜನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿದ್ದರು. ಮುಸ್ಲಿಂ ಸಮಾಜದ 
ಆಧುನೀಕರಣಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಹಾಗೆ ಅಂಥ ಮುಂದಾಳುಗಳು ನಂತರ ಭಾರತೀಯ 
ಮುಸ್ಲಿಮರಿಗೆ ಸಿಗಲಿಲ್ಲ. ಇಂಥ ಮುಂದಾಳುವೊಬ್ಬರು ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಾಂಗೆಸನ್ನು "ಹಿಂದೂ' ಎಂದು 
ಸಮೀಕರಿಸಿ ತಮ್ಮ ಮುಸ್ಲಿಂ ಪ್ರತ್ಯೇಕತೆಯನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದ ಕಾರಣವೇನು ಎಂಬ ಕುತೂಹಲ 
ಏಳುತದೆ. 

ಅಹ್ಮದ್‌ ಖಾನ್‌ರು ಹೇಳಿದ ಹೇಳಿಕೆಗಳನ್ನು ಅವರು ಯಾವ ಯಾವ ಐತಿಹಾಸಿಕ 
ಸನ್ನಿವೇಶಕ್ಕೆ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಯಾಗಿ ರೂಪಿಸಿಕೊಂಡರು ಎಂಬುದನ್ನು ಪರಿಶೀಲಿಸಿದರೆ ತಕ್ಕಮಟ್ಟಿಗೆ 
ಕಾರಣ ಹೊಲಬಾಗಬಹುದು. ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಾಂಗ್ರೆಸಿನ ಸ್ಥಾಪನೆ ಅವರ ಧೋರಣೆ ಬದಲಾಗಲು 
ಒಂದು ಕಾರಣವಾದಲ್ಲಿ ಅದು ಏನೇನು ಸೂಚನೆಗಳನ್ನು ನೀಡಿರಬಹುದು? ಮೊಟ್ಟ 
ಮೊದಲನೆಯದಾಗಿ ಈ ದೇಶ ಬ್ರಿಟಿಷರ ನಂತರ ಹಿಂದೂಗಳ ಪ್ರಭುತ್ವದಡಿ ಬರಬಹುದು 
ಎಂಬುದು. ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಅಂದರೆ 1858ರ ನಂತರ, ಈ ದೇಶವನ್ನು ಬ್ರಿಟಿಷರಿಂದಾಗಿ 
ಕಳೆದುಕೊಂಡ ಮುಸ್ಲಿಮರು,ಅದನ್ನು ಮತ್ತೆ ಗಳಿಸಲು ಹೊಂಚುಹಾಕುತ್ತಿದ್ದಾರೆಂದು 
ಹಿಂದೂಗಳೂ,ಹಿಂದೂಗಳು ಹೊಂಚುಹಾಕುತ್ತಿದ್ದಾರೆಂದು ಮುಸ್ಲಿಮರೂ ಒಂದು ಅವ್ಯಕ್ತ 
ಭಯದಲ್ಲಿದ್ದರು. ಬ್ರಿಟಿಷರು ಕೂಡ ತಮ್ಮ ಒಡೆದು ಆಳುವ ನೀತಿಯನ್ನು ಭಾರತದ ಕುರಿತು ತಮ್ಮ 
ದಾಖಲೆಗಳಲ್ಲಿಹಾಗೂ ಅಧ್ಯಯನಗಳ ಮುಖಾಂತರಸಾಧಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದುಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ.ಅವರ 
ರಾಜಕೀಯ ಕೂಡ ಈ ನಿಟ್ಟಿನಲ್ಲೇ ಇತ್ತುಭಾರತ ಒಂದು ದೇಶ ಆಗಲಾರದು ಎಂಬುದನ್ನು 
ಎರಡೂ ಬಣಗಳ ಅರಿವಿಗೆ ತಂದು, ಒಬ್ಬರನ್ನು ಮತ್ತೊಬ್ಬರಿಂದ ರಕ್ಷಿಸುವವನಂತೆ, ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವು 
ತನ್ನ ಆಳ್ವಿಕೆಯನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಸ್ಥಿರೀಕರಿಸಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿತು.1852ರ ಸುಮಾರಿಗೆ ಪ್ರತ್ಯೇಕ 
ಶಾಸನಸಭೆಗಳನ್ನು ಹಿಂದೂ ಮತ್ತು ಮುಸ್ಲಿಮರಿಗೆ ರಚಿಸುವ ಸಲಹೆ ಬಂದಾಗ ಮುಸ್ಲಿಂ 
ಮುಂದಾಳುಗಳ್ಳಾರೂ ಅದನ್ನು ಬೆಂಬಲಿಸಿರಲಿಲ್ಲಆದರೆ 1883ರ ಹೊತಿಗೆ ಭಾರತೀಯ 
ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸು ಸ್ಥಾಪನೆಯಾಗುತದೆ ಎಂದು ತಿಳಿದಾಕ್ಷಣ ಮುಸ್ಲಿಂ ಮುಂದಾಳುಗಳು 
ತಾವು ಪ್ರತ್ಯೇಕ ಎಂದು ಘೋಷಿಸಿಕೊಂಡರು.ಅದರರ್ಥ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಾಂಗ್ರೆಸಿನ ಮೂಲಕ 
ಹಿಂದೂಗಳು ಆಳ್ವಿಕೆಗೆ ಬರುತಾರೆ.ಹಾಗೂ ಈ ಆಳ್ವಿಕೆ ಪ್ರತಿನಿಧಿಗಳ ಸರ್ಕಾರ ಹಾಗೂ 
ಮತದಾನವನ್ನಾಧರಿಸಿ ಇರುವುದರಿಂದ ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತರೇ ಪ್ರಭುತ್ವವನ್ನು ರಚಿಸುತಾರೆ. ಅದರಲ್ಲಿ 
ಮುಸ್ಲಿಮರು ಕಡೆಗಾಣಿಸಲ್ಪಡುತಾರೆ ಎಂಬ ತರ್ಕ ಮುಂದಾಳುಗಳಲ್ಲಿ ಬೆಳೆಯಿತು.ಅಂದರೆ 
ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸು ತನ್ನಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯ ಮೂಲಕ "ಹಿಂದೂ' ಆಗಿ ಗುರುತಿಸಲ್ಪಟ್ಟು "ಮುಸ್ಲಿಂ' 
ಸಮುದಾಯದ ವಿಶ್ವಾಸವನ್ನು ಗೆಲ್ಲಲು ಸೋತಿತು. 

ಅಹ್ಮದ್‌ ಖಾನ್‌ ರಾಗಲೀ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಹೋರಾ ಟದ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಕಟ್ಟಾ 
ಪ್ರತ್ಯೇಕತಾವಾದಿಗಳಾದ ಜಿನ್ನಾ ಮುಂತಾದವರಾಗಲೀ ತಮ್ಮ ರಾಜಕೀಯದ ಪ್ರಾರಂಭದಲ್ಲಿ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦ ೦೫/೨೬ 


ಇಂಥ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿಲ್ಲದೇ ಇದ್ದುದನ್ನುಗಮನಿಸಬೇಕು.ಕ್ರಮೇಣ ಅವರು ಪ್ರಬಲ 
ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯ ನಿಜ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಅರಿತವರಂತೆ ಪ್ರತ್ಯೆಕತಾವಾದಿಗಳಾಗುತಾರೆ. 
ಅಹ್ಮದ್‌ ಖಾನರು ಉರ್ದು ವಿರೋಧಿ ಹೋರಾಟ,ಗೋವಧೆ ವಿರೋಧಿ ಹೋರಾಟ 
ಮುಂತಾದವುಗಳನ್ನು ಪ್ರಬಲ ರಾಷ್ಟೀಯತೆ ಹಮ್ಮಿಕೊಳ್ಳುವುದನ್ನು ಕಂಡರು.ಅದರ ಜೊತೆಗೇ 
19ನೇ ಶತಮಾನದ ಅಂತ್ಯಭಾಗದಲ್ಲಿ "ಗೋರಕ್ಷಿಣೀ ಸಭಾ' ಎಂಬ ಸಂಘಟನೆ ಅನೇಕ ಕಡೆ 
ಮುಸ್ಲಿಮರ ಮೇಲೆ ಧಾಳಿ ನಡೆಸಿತು.ಮುಸ್ಲಿಮ ವಿದ್ಯಾವಂತರಿಗೆ ಅದಾಗಲೇ ಈ ಪ್ರಾತಿನಿಧಿಕ 
ಪ್ರಭುತ್ವದಲ್ಲಿತಾವು ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರಾಗುವೆವೆಂಬ ಭೀತಿ ಬೆಳೆದಿತ್ತು ಜೊತೆಗೆ ಹಿಂದೂ ಗುಂಪಿನಲ್ಲಿ 
ಮಧ್ಯಯುಗದಲ್ಲಿ ತಮ್ಮಸ ಸಂಸ್ಕ ತಿಯನ್ನು ಹಾಳುಮಾಡಿದವರು ' ಮುಸ್ಲಿಮರು ಎಂಬ ಇತಿಹಾಸ 
ಬೆಳೆಯತೊಡಗಿತ್ತು ಈ ನಾ ಗಳು ಪ್ರಾಚೀನ ಭಾರತವನ್ನು, ಆರ್ಯ- ಬ್ರಾಹ್ಮಣ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸಂಸ್ಕ್ರತಿ ಎಂದುಮುಂದೊತುತಿದ್ದ ಪರಿಣಾಮ ಅನೇಕ ಅಂಶಗಳಲ್ಲಿ 
ಅವರು ಮುಸ್ಲಿಮರ ಮೇಲೆ ಸೇಡಿನಿಂದ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯ “ಮಾಡಚಹುದಿತು. ಇಂಥ ಎಲ್ಲ 
ಮುಖಗಳಲ್ಲೂ ಸಮಸ್ಯೆ [ಯನ್ನು ಮನಗಂಡ ಅಹ್ಟದ್‌ ಸಿಸ್‌ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸು 'ತನ್ನನ್ನು ತಾನು. 
ಎಷ್ಟೇ ಜಾತ್ಯಾತೀತ ಎಂದು ಹೇಳಿದರೂ ಅಂತಿಮವಾಗಿ ಅದು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ 
ಮುಸ್ಲಿಮರಿಗೆ ಅಪಾಯವಿದೆ ಎಂದು ನಿರ್ಧರಿಸಿರಬಹುದು. ಮುಸ್ಲಿಮರು ಅದಾಗಲೇ 
ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾ ತರಂತೆ ತಮ್ಮ ಅಸ್ಥಿತೆಯನ್ನು ಕುರಿತು ಅತೀ ಸೂಕ ಕ್ಪ್ಟರಾಗಿದ್ದು ಕಂಡುಬರುತದೆ. 
'ಮುಸ್ಟಿಮರ ಹೆದರಿಕೆಗಳು ನಿಜವೂ ಇದ್ದವು. 19ನೇ ಶತಮಾನದ ಉತ್ತರಾರ್ಧ 
ಭಾಗದಲ್ಲಿ ಬ್ರಿಟಿಷರು ವಸಾಹತುಗಳಲಿ _್ಲ ತಮ್ಮ ಸ್ವಯಂತಂತ್ರವಾದೀ ಪ್ರ ಪ್ರಯೋಗಗಳನ್ನು 
ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದರು. ಅದರ ಮುಖ್ಯ ಅಂಗವಾಗಿ ಪ್ರಜಾ ಪ್ರತಿನಿಧಿ ಸರ್ಕಾರವನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಬೆಳೆಸುವ 
ನಿಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಶಾಸನಗಳನ್ನು ತರತೊಡಗಿದ್ದರು. ಚಾ ವಸಾಹತು ಆಳ್ವಿ ಕೆಯಲ್ಲಿ ವಸಾಹತು 
ಪ್ರಜೆಗಳನ್ನು ಪ್ರತಿನಿಧಿಸಿ. ಒಂದು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಆಳುವ ವರ್ಗವಾಗಬಲ್ಲ ಸಾಧ್ಯತೆ ಈ ಪ್ರಜಾ 
ಪ್ರತಿನಿಧಿಗಳಿಗೆ ಇತು ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ತುಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಒಂದು ಪ್ರಾತಿನಿಧಿಕ ರಾಜಕೀಯ 
ಬಣವಾಗಿ ಹುಟ್ಟಿಕೊಂಡಿತೆಂಬುದನ್ನು ಮರೆಯಬಾರದು.ಒಂದು ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಸಂಸ್ಕ ಶತಿಯನ್ನು 
ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ ಬಣವೊಂದು ರಾಜಕೀಯ ಅಧಿಕಾರ ಹಿಡಿಯಲಿದೆ ಎಂಬುದು ವಾಸವವಾದಾಗ' 
ಅದಕ್ಕೆ ಇರುವ ಐತಿಹಾಸಿಕ ವೈರುಧ್ಯ ಗಳೂ ಪ್ರಕಟವಾದವು.ಈ ಎಲ _ ವಿರೋಧ ಹಾಗೂ 
ನಿರಾಕರಣೆಗಳ ನಡುವೆಯೂ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್‌ ವಸಾಹತುವಿನ ಪ್ರಾತಿನಿಧಿಕ ಬಣವಾಗಿ 
ಬೆಳೆಯುವುದನು ತಡೆಯುವುದು ಯಾರಿಗೂ ಆಗಲಿಲ್ಲಏಕೆಂದರೆ ಐವತು ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆಯೇ 
ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸಿಗೆ ಈ ತ'ಯಾರಿಯಿತ್ತು ಅದಕ್ಕೆ ಎದ್ಯಾ ವಂತರ ಸಂಖ್ಯೆ ಹಾಗೂ 
ಸಾಂಪ ಪ್ರದಾಯಿಕ, ಆರ್ಥಿಕ ಹಿನ್ನೆಲೆ ಬೇಕಿತ್ತು ಹತ್ತೊಂಭತನೆಯ ಸತು ಅಂತ್ರ, ಭಾಗದಲ್ಲಿ 
ಮುಸ್ಲಿಮರಾಗಲೀ ಶೂದ್ರರಾಗಲೀ ಈ ಸ್ಪರ್ಧಗೆಸ್ನ ಲ್ಪವೂಸ ಸಜ್ಜಾಗಿರಲಿಲ್ಲ ಹಾಗಾಗಿಯೇ ಅವರೆಲ್ಲ. 
ತಮ್ಮ ಸಮುದಾಯ ಆಧುನೀಕರಣಗೊಳ್ಳ ಟು ಹಾಗೂ ವಿದ್ಯಾ ಭ್ಯಾ ಸ ಪಡೆಯಬೇಕು ಎಂದು. 
ಹೋರಾಡಿದರು. ಅಹ್ಮದ್‌ ಖಾನರಿಗೆ ತತ್‌ಕ್ಷಣದಲ್ಲಿ ದ ಯು) ಬ್ರಿಟಿಷರ 
ಬೆಂಬಲವನ್ನು ಪಡೆಯುವುದು. ಮುಸ್ಲಿಮ ಮುಂದಾಳುಗಳು ದೀರ್ಫ ಕಾಲ ತಮ್ಮ ಈ ಬ್ರಿಟಷ 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೨೭ 


ಆಶ್ರಯ ನೀತಿಯನ್ನು ಮುಂದುವರಿಸಿದರು. ಮುಸಿ ಮರಲ್ಲೇ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ನನ್ನು 
ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವ ಎ2 ಬಗ್ಗ ಇದ್ದರು.ಆದರೆ ಅವರ ಪ್ರ ತ್ಯೇಕತೆಯ ನೀತಿಯೇ ಕೊನಗೂ 

ಪ್ರಧಾನವಾಯಿತು. 1906ರಲ್ಲಿ ಮುಸ್ಲಿಂ. ಲೀಗಿನ ಸ್ಥಾಪನೆಯ ಸೆ ಇದರ ಎಭಿನ್ನ ರಾಜಕೀಯ 
ಉದ್ದೇಶಗಳು ಆಮೂಲಕ ಈಡೇರಿದ್ದನ್ನು ನೋಡುತ್ತೇವೆ. 
11 ಉ: ಪ್ರಬಲರ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ : 

ಭಾರತದ ಪ್ರಬಲ ಸ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯಾಗಲೀ,ಅದರ ರಾಜಕೀಯ 

ಮುಖವಾದ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸಾಗಲೀ ಪ್ರತಿರೋಧಗಳನ್ನು ಕಡೆಗಣಿಸುವ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ 
ಇರಲಿಲ್ಲ ಏಕೆಂದರೆ ಜು 2ಜ ದ ಬೆಂಬಲದಿಂದಲೇ ತಮ್ಮ ಶ ಶಕ್ತಿ ಉಳಿಯುತ್ತದೆ ಎಂಬ 
ಸ್ವಯಂತಂತ್ರವಾದೀ ಅರಿವುಅವರಿಗಿತ್ತು ಹತೊಂಭತನೇ ಶತಮಾನದ ಅಂತ್ಯದ ವೇಳೆಗೆ ಈ 
ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆ ಸಾಕಷ್ಟು ಶೂದ್ರಸ್ತಿ ಸ್ವೀ  ವಿರೋಧಗಳನ್ನ ಅಂತರ್ಗತ ಗೊಳಿಸಿಕೊಂಡಿತ್ತು 
ಆದರೆ ಮುಸ್ಲಿಂ ವಿರೋಧವನ್ನು ಸಾ ಗೊಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಪ್ರಯತ್ನಗಳು ನಡೆ 
ಯುವ ಸಂದರ್ಭ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗಲಿಲ್ಲ. ಈ ಪರಿಣಾಮವಾಗಿ ಆ ಕಾಲದ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಮುಸ್ಲಿಮರಿಗೆ ಅವಕಾಶವೇ ಇರದೇ ಉಚ್ಛಾಟಿತರಾಗಿದ್ದರು.ಶೂದ್ರ, ಅತಿಶೂದ್ರ 
ಬುಡಕಟ್ಟು ಸಮಾಜ ಮುಂತಾದವರು ಹಿಂದೂ ವರ್ಣಸಮಾಜದ ಭಾಗಗಳೇ ಎಂಬ ನಂಬಿಕೆ 
ಇದ್ದುದರಿಂದ ಅವರನ್ನು ಹಿಡಿದಿಡುವ ಪ್ರಯತ್ನಗಳನ್ನು "ಶುದ್ಧಿ ಮುಂತಾದ ವಿಧಿಗಳ ಮೂಲಕ 
ಮಾಡಲಾಯಿತು.ಈ ಮುಂದಾಳುಗಳು ಇಂಥ ಪ್ರತಿರೋಧಗಳೆಲ್ಲ ಹಿಂದೂ ಸಮಾಜದ 
ಒಡಕಿನಿಂದಾಗಿ ಹುಟ್ಟಿಕೊಂಡಿವೆ ಎಂದು ಜಾಗೃತರಾದರು.ಟಿಳಕರು 1890ರ ದಶಕದಲ್ಲಿಗಣಪತಿ 
ಉತ್ಸವ, ಶಿವಾಜಿ ಜಯಂತಿ ಮುಂತಾದ ಹಿಂದೂ ಅಸ್ಥಿತೆಗಳ ಹಬ್ಬಗಳನ್ನುಹಿಂದೂಗಳ ಜಾಗೃತಿಗಾಗಿ 
ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದರು. ಅಂದರೆ ಹಿಂದೂ ಸಮಾಜವನ್ನು ಭಾವನಾತ್ಮಕವಾಗಿ ಬೆಸೆಯುವ ನಿಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಈ 
ಮುಂದಾಳುಗಳು ಪ್ರವೃತಧಾಗಿದ್ದರು. ಆದರೆನಿಜವಾದಸಾಮಾಜಿಕವೈರುಧ್ಯಗಳನ್ನುಎದುರಿಸುವುದು 
ತಮ್ಮಆದ್ಯತೆಯಲ್ಲಎಂದೇ ಇವರು ನಂಬಿದ್ದೂಕಂಡುಬರುತದೆ.ಕಾಂಗ್ರೆಸಿಗೆ ರಾಜಕೀಯ ಉದ್ದೇಶವೇ 
ಮುಖ್ಯ;ಈ ದೇಶಕ್ಕೆ ಸ್ವರಾಜ್ಯವನ್ನು ತರುವುದೇ ಆ ಗುರಿಯಾಗಿದೆ. ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಭಾವನೆ ಹಾಗೂ ಈ 
ರಾಷ್ಟ್ರದ ಬಗ್ಗೆ ಹೆಗ್ಗಕೆ ಸಮಾಜದ ಕುರಿತ ಟೀಕೆಗಳಿಂದ ಕುಂದುತದೆ-ಇವೇ ಮುಂತಾದ ವಾದಗಳನ್ನು 
ಮಂಡಿಸಿಸಮಾಜ ಸುಧಾರಣೆ ಕಾಂಗ್ರೆಸಿನಕಾರ್ಯಕ್ರಮವಲ್ಲ ಎಂದು ತೀರ್ಮಾನಿಸಲಾಯಿತು ಹಾಗೂ 
ಸಮಾಜ ಸುಧಾಕರನ್ನು ಕಾಂಗ್ರೆಸಿನಿಂದ ಹೊರಗಿಡಲಾಯಿತು.ಸಮಾಜ ಸುಧಾರಣೆಯ ಮಾತು ರಾಷ್ಟ್ರ 
ದ್ರೋಹ ಎಂಬ ಮಟ್ಟಕ್ಕೂ ಕಾಂಗ್ರೆಸಿಗರು ಹೋದದ್ದು ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ.ಅಲ್ಲದೇ ಯಾವುದೇ ಸಮಾಜ 
ಸುಧಾರಣೆಯ ಹೆಜ್ಜೆಗಳನ್ನೂ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯ ನೆಲೆಯಿಂದ ಖಂಡಿಸಿದ್ದು ಕಂಡುಬರುತದೆ. ಟಿಳಕರು 
ಬಾಲಕಿಯರಿಗೆ 12 ವರ್ಷ ದಾಟುವವರೆಗೂ ನಿಷೇಕ ಪ್ರಸವನ್ನು ಆಚರಿಸಬಾರದೆಂಬ ಕಾಯ್ದೆಯನ್ನು 
ವಿರೋಧಿಸಿದರು.""ಪರದೇಶೀಯಸರ್ಕಾರಕ್ಕೆ ಅಂಥಮಸೂದೆಗಳನ್ನ ಹೊರಡಿಸಲುಏನು ಅಧಿಕಾರ)'' 
ಎಂಬುದೇ ಈ ವಿರೋಧಕ್ಕೆ ಮುಖ್ಯ ಕಾರಣ.ಅಂದರೆ 20ನೇ ಶತಮಾನದ ಪ್ರಾರಂಭದಲ್ಲಿ ದೇಶವನ್ನು 
ಪ್ರತಿನಿಧಿಸುವ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸು ಇಂಥಸುಧಾರಣೆಗಳನ್ನು ಬೇಡುವುದಿರಲಿ,ಸರ್ಕಾರದ ಮೂಲ 
ಉಳಿದವರು ಅದನ್ನು ಬೇಡಿದರೂ ರಾಷ್ಟಿ/ ೀಯತೆಯನ್ನು ಮುಂದಿಟ್ಟು ಅದನ್ನು ವಿರೋಧಿಸಿ ನಿಲ್ಲಿಸುವ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦ ೦೫/೨೮ 





ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನೂ ನೋಡುತ್ತೇವೆ. ಡಿ 
ಆದರೆ ಕಾಂಗ್ರೆಸಿನ ಈ ನಿಲುವು ಅದರ ಯಜಮಾನಿಕೆಗೇ ಧಕ್ಕೆ ತರಬಹುದಾದ ಪ್ರಸಂಗ 


20ನೇ ಶತಮಾನದ ಮೊದಲ ಭಾಗದಲ್ಲಿ ಆಯಿತು.ಮೊಟ್ಟ ಆಜು ಈ ಕಾಲದಲ್ಲಿನ 
ವಿರೋಧಗಳು ಹಾಗೂ ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸಕಾ ಇಷ್ಟೆ ಸ್ವ ಯಂತಂತ್ರವಾದೀ ನಿಲುವುಗಳು ಕಾಂಗ್ರೆಸಿನ 
ಪ್ರಾತಿನಿಧ್ಯವನ್ನೇ ಪ್ರಶ್ನೆ 1. ಹಂತಕ್ಕೆ ಹಾವು ಈ ' ವಿರೋಧಗಳಲ್ಲಿ ಮುಸ್ಲಿಂ ಲೀಗು 
ಮುಸ್ಲಿಮರಿಗೆ ಪ್ರ ತ್ಯೇಕ ಮತಕ್ಷೇತ್ರವನ್ನು ಪಡೆಯುವಲ್ಲಿ ಯಶಸ್ವಿ ಯಾಯಿತು. ಮುಸ್ಲಿಂ ಲೀಗಿನ 
ಬಲ ಈ ಕೇ ಎಷ್ಟು ಜಾಸ್ತಿ ಆಯಿತೆಂದರೆ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸಿಗರು ಅವರ. ಜೊತೆಗೆ 
ಹೊಂದಾಣಿಕೆ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳದಿದ್ದರೆ ಭಾರತೀಯರ ಪರವಾಗಿ ಅವರು ಏಕೈಕ ಹೋರಾಟವನ್ನು 
ಮುಂದಿಡಲು ಸಾಧ್ಯವಿರಲಿಲ್ಲಹಾಗಾಗಿ 1910-20ರ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ಇದು ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸಿನ 
ಪ್ರಮುಖ ರಾಜಕೀಯವಾಯಿತು.ಖಿಲಾಫತ್‌ ಚಳುವಳಿ ಹಾಗೂ ಗಾಂಧಿಯವರ ಸಮನ್ವಯ 
ತತ್ವಗಳು ಇದರದೇ ಫಲಿತಾಂಶಗಳಾಗಿವೆ.ಈ ಮೂಲಕ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಅನೇಕ ಮುಸ್ಲಿಂ 
ನಾಯಕರನ್ನು ವಿಶ್ವಾಸಕ್ಕೆ ತೆಗೆದುಕೊಂಡರು.ಅವರಲ್ಲಿ ಜಿನ್ನಾಅವರೂ ಪ್ರಾರಂಭದಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿಯವರಿಂದ 
ಪ್ರಭಾವಿತರಾಗಿದ್ದರು.ಆದರೆ ಈ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯ ವಾಸವಿಕ ವೈರುಧ್ಯಗಳನ್ನು ಮುಚ್ಚಲು 
ಗಾಂಧಿಯವರಿಗೂ ಸಾಧ್ಯವಾಗಲಿಲ್ಲ. 

1920ರ ನಂತರ ಗಾಂಧಿಯವರ ನೇತೃತ್ವದ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸು ಅಂಬೇಡ್ಕರ ಅವರ 
ನೇತೃತ್ವದ ದಲಿತ ಹೋರಾಟವನ್ನು ಎದುರಿಸಬೇಕಾಯಿತು.ಗಾಂಧಿಯವರು ತಮ್ಮ 
ಧೋರಣೆಗಳಲ್ಲಿ ಅನೇಕವನ್ನು ಆಮೂಲಾಗ್ರವಾಗಿ ಬದಲಾವಣೆ ಮಾಡಿಕೊಂಡರು.ಆದರೆ 
ದಲಿತರ ಸಂಬಂಧಿಸಿಯೂ ಈ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯ ಮೂಲಭೂತ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ವೈರುದ್ಧ ಕೈಗಳನ್ನು ಮುಚ್ಚಲು ಗಾಂಧಿಯವರಿಗೆ ಆಗಲಿಲ್ಲ.ಇದಕ್ಕೆ ಎರಡು ಮುಖ್ಯ ಕಾರಣಗಳು 
ಕಂಡುಬರುತವೆ.ಮೊತ್ತ ಮೊದಲನೆಯದಾಗಿ ಗಾಂಧಿಯವರು ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿನ 
ಇಂಥ ಅನೇಕ ಪರಸ್ಪರ ಎರುದ್ಧ ಬಣಗಳನ್ನು ಹಿತಾಸಕಿಗಳನ್ನು ರಾಜಕೀಯ ಹೋರಾಟದಲ್ಲಿ 
ಒಟ್ಟಿಗೇ ತರುವ ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಹಾಗಾಗಿ ಅವರು ಮೇಲ್ಜಾತಿಯವರ ನಂಬಿಕೆಗಳನ್ನು 
ಅಲ್ಪಗಳೆಯುವಂತಿರಲಿಲ್ಲ ಎರಡನೆಯದಾಗಿ ಗಾಂಧಿಯವರಿಗೆ ಈ ಬದಲಾವಣೆಯ ಕುರಿತು ಇದ್ದ 
ಬದ್ಧತೆ ಉಳಿದ ಕಾಂಗ್ರೆಸಿಗರಿಗಿರಲಿಲ್ಲ ಹಾಗಾಗಿ ಕಾಂಗ್ರೆಸಿಗರು ಅಸ್ಪ ಸೃಶ್ಯರ ಕುರಿತು ನಡೆಸಿದ ಕಾರ್ಯ 
ಕ್ರಮಗಳು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ರಿಂದ ಲೇವಡಿಗೊಳಗಾದವು. 32 1 ಅಸ ಸೃಶ್ಯತೆಯನ್ನು ಧರ್ಮ 
ಎಂದು ನಂಜಿಕೊಂಡು ಬಂದ ಒಂದು ಸ ಸಂಸ್ಕ ತಿ ಕಾಂಗೆಸಿನ ದೂಡಿ ದಲ್ಲಿ ರಾಜಕೀಯ 
ಮಾಡುತ್ತಿರುವಾಗ ಗಾಂಧಿಯಂಥ ಎ | ಏಕಾಂಗಿಯಾಗಿ ಬಹಳ ಸಾಧನೆಯನ್ನೇನೂ 
| ಮಾಡುವಂತಿರಲಿಲ್ಲ 

ಆದರೆ ಗಾಂಧಿಯುಗ ಕಾಂಗ್ರೆಸಿಗೆ ಆಘಾತಕಾರಿಯಾಗಿ ಬಂದ ಎರೋಧಗಳನ್ನು 
ತಾತ್ಕಾಲಿಕವಾಗಿ ಎದುರಿಸಿ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಹೋರಾಟಕ್ಕೆ ಅಪೂರ್ವವಾದ ವ್ಯಾ ಪಕತೆ ಮತ್ತು 
ಸೆಳವನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಿತು.ಹೀಗೆ ಎದುರಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನದಲ್ಲಿ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸು ತನ್ನ ರಾಜಕೀಯದಲ್ಲಿ 
ಹಾಗೂ ತಾತ್ವಿ ಕತೆಯಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಬದಲಾವಣೆಗಳನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಂಡಿತು. ಗಾಂಧಿಯವರು ಈ . 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೨೯ 


ಸಂಬಂಧಿಸಿ ನಿರ್ಣಾಯಕವಾದ ಮುಂದಾಳನವನ್ನು ನೀಡಿದರು.ಅವರು ಹ ರ್ತ 
ನಿರಾಕರಿಸಿ ವರ್ಣಾಶ್ರಮವನ್ನು ತಾತ್ವಿ ಕನಿರೂಪಣೆಯನ ಮೂಲಕ ಎತಿಹಿಡಿದರು. ಅಸ ಶ್ರ [ತೆಯನ್ನು 
ತೊಡೆಯಬೇಕೆಂದು ಕಾರ್ಯಕ್ರ ಮಗಳನ್ನು ಹಾಕಿಕೊಂಡರು. ಹಾಗೂ ಅಸ್ಪ ಶೈ ರನ್ನು 
ದೇವಾಲಯಗಳ ಒಳಗೆ ಕರೆದೊಯ್ಯು ವ ಚಳುವಳಿಗಳನ್ನೂ ನಡೆಸಿದರು. ಗಹನ ತಾವು. 
ಸನಾತನ ಧರ್ಮವನ್ನೇ ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿಯುತ್ತಿದ್ದೇನೆ ಎಂದು ಸನಾತನ ಧರ್ಮವನ್ನು ತಮ್ಮದೇ ರೀತಿ 
ನಿರೂಪಿಸಿದರು.ತಮ್ಮ "ದೇವರೇ ಸತ್ಯ' ಎನ್ನುವ ನಂಬಿಕೆಯನ್ನು "ಸತ್ಯವೇ ದೇವರು' ಎಂದು 
ಬದಲಿಸಿಕೊಂಡು ಎಭಿನ್ನ ಮತಗಳನ್ನು , ಆಧುನಿಕ ಮೌಲ್ಯಗಳನ್ನು ದೇವರನ್ನೇ ನಂಬದ ನಾಸಿಕರನ್ನು 
ಎಲ್ಲರನ್ನೂ "ಸತ್ಯ'ದ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ಒಳಗೊಂಡರು.ಆದರೆ ಇವೆಲ್ಲವುಗಳಿಂದ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸಿಗರ 
ಸಮಸ್ಯೆಗಳುತಾತ್ಕಾಲಿಕವಾಗಿ ಬಗೆಹರಿದವೇ ವಿನಃ ಉಳಿದವರ ಸಮಸ್ಯೆಗಳು ಪರಿಹಾರವಾದಂತೆ 
ಕಾಣವುದಿಲ್ಲ 
11 ಊ: ಪ್ರಬಲ ರಾಷ್ಟ್ರದೊಳಗೆ ಹಿಂದೂ ರಾಷ್ಟ್ರದ ಉದಯ : 

ಕಾಂಗ್ರೆಸಿನ ರಾಜಕೀಯ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಗಳು ಅದರ ತಾತ್ವಿಕತೆಯನ್ನು ಬದಲಿಸುತಿದ್ದಂತೇ, ಅದು 
ನೆಚ್ಚಿಕೊಂಡ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯೂಳಗೆ ಸಂದಿಗ್ದಗಳು ನಿರ್ಮಾಣವಾಗುವುದನ್ನು 
ನೋಡುತೇವೆ.ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸು ಮುಸ್ಲಿಮರ ಜೊತೆ ಹೊಂದಾಣಿಕೆ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ 
ಹಿಂದೂ-ಮುಸ್ಲಿಂ ಸಮನ್ವಯದ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ನಿರೂಪಣೆಗಳನ್ನು ಮಾಡತೊಡಗಿತು. ದಲಿತರನ್ನ- 
ಶೂದ್ರರನ್ನ ಎದುರಿಸುತ್ತ ಆರ್ಯ-ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಅಸ್ಥಿತೆಯಾಗಿ ರೂಪುಗೊಂಡಿದ್ದ ತಾತ್ವಿಕತೆ ಮತ್ತು 
ಆಚರಣೆಯನ್ನು ಕಡೆಗಣಸತೊಡಗಿತು.ಈ ರೀತಿ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸು ರಾಜಕೀಯವಾಗಿ 'ಓಬಲವಾದಂತೆಲ್ಲ 
ಅದನ್ನು ಆಸ್ರ 1 ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟಿ ೀಯತೆ ಅದರಿಂದ ಪರಕೀಯವಾಗತೊಡಗಿತು ಹಾಗೂ 
ಅಧಿಕಾರ ಹೀನವಾಗತೊಡಗಿತು . 20ನೇ ಶತಮಾನದ ಸ್ವಯಂತಂತ್ರವಾದೀ ರಾಜಕೀಯವು ತೀರ 
ಸನಾತನ ಆರ್ಯ- ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಗೆ ನುಂಗಲಾರದ ತುತ್ತಾದವು.ಏಕೆಂದರೆ ಅವರ ಯಾವ | 
ಪ್ರತಿಪಾದನೆಗಳೂ ಈ ರಾಜಕೀಯದಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವಂತಿರಲಿಲ್ಲ ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜದ 
ವಾಸವವನ್ನಾಧರಿಸಿದ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ ಒಂದು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಗೆ ಯಾವ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು 
ನೀಡಬಹುದು ಎಂಬುದರ ಕೆಲ ಮುನ್ಸೂಚನೆಗಳನ್ನು ಮುಸ್ಲಿಂ ಮತ್ತು ದಲಿತ ರಾಜಕೀಯದಲ್ಲಿ 
ಕಾಣಲಾಯಿತು.ಹಾಗಾಗಿ ಕ್ರಮೇಣ "ಹಿಂದೂ' ಎನ್ನುವ ಅಸ್ಥಿತೆಯನ್ನು ಒಂದು ಸೆಮೆಟಿಕ್‌ ಮತಗಳ 
ರೂಪದಲ್ಲಿ ಏಕರೂಪವಾಗಿ ಗಟ್ಟಿಮಾಡುವ ಪ್ರಯತ್ನ ತೀವ್ರಗೊಂಡಿತು.ಅದು ಮೊದಲು 
ಹಿಂದೂಸಭಾ ಎಂದು ಪ್ರಾರಂಭವಾಗಿ "ಹಿಂದೂ ಮಹಾ ಸಭಾ' ಎಂದು ದೇಶವ್ಯಾಪಿಯಾಗಿ 
ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮವಾಗಿ ರೂಪುತಳೆಯಿತು.ಈ ಹಿಂದೂ ರಾಷ್ಟ್ರವು ಈ ರೀತಿ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸಿನ 
ರಾಜಕೀಯದ ದವಡೆಯಿಂದ ಆರ್ಯ-ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯನ್ನು ತಪ್ಪಿಸುವ ಒಂದು 
ಪ್ರಯತ್ನವಾಗಿದೆ. 

ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಈ "ಹಿಂದೂ ರಾಷ್ಟ್ರ' ಕಲ್ಪನೆ "ಮುಸ್ಲಿಂ' ರಾಷ್ಠ ಷ್ಟಕ್ಕೆ ಎದುರಾಗಿ 
ಕಲ್ಪಿತವಾಗಿದೆ. ಮುಸ್ಲಿಮರು ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಾಂಗೆಸ್ತಿನಿಂದ ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗಿ ಗುರುತಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ 
ರಾಜಕೀಯವನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದಂತೆಲ್ಲ ಅವರಿಂದ "ಅಪಾಯವನ್ನು ಗ್ರಹಿಸಿ ಪ್ರಬಲ ಸ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೩೦ 


ರಾಷ್ಟ್ರಿ ೀಯತೆಯಲ್ಲಿನಕೆಲಸ ಸಮೂಹಗಳು "ಹಿಂದೂ ರಾಷ್ಟ್ರ ಎಂಬ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಪ್ರತ್ಯೇಕ ರಾಷ್ಟ್ರ 
ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಬೆಳೆಸತೊಡಗಿದರು.ಈ "ಹಿಂದೂ ರಾಷ್ಟ' ಮುಸ್ಲಿಮರನ್ನೇ ಗುರಿಯನ್ನಾಗಿ 
ಇಟ್ಟುಕೊಂಡರೂ, ಸಾಂಸ್ಕ ತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರ! ೀಯತೆಗೆ ಇದ್ದ ಇತ್ರ ಸಾಲುಗಳು ದಲಿತ, ಶೂಡ, 
ದ್ರಾವಿಡ ಮುಂತಾದ ಕು ಪಿಢು ಅಷ್ಟೇ ಪ್ರಮುಖವಾಗಿ ಅವರ ಭೀತಿಗೆ ಕಾರಣವಾಗಿದ್ದವು. 
"ಹಿಂದೂ' ಅಸ್ಥಿತೆಯಲ್ಲಿ ಇವರನ್ನೆಲ್ಲ ತರುವ ಸಂಬಂಧಿಸಿ ಅವರದೇನೂ ಸ್ವಯಂತಂತ್ರವಾದೀ 
ಕಾರ್ಯಕ್ರಮಗಳು ಇರಲಿಲ್ಲ ಬದಲಾಗಿ ಅವರ ಮೇಲೆ ಚಂದ ಧರ್ಮನಕ್ಕಿ ದ್ದ 
ಸಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಹಿಡಿತ ಸಡಿಲವಾಗುತಿರುವುದು ಮುಸ್ಲಿಂ ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್‌ ಮುಂತಾದ ಪರಕೀಯರ 
ಫಿತೂರಿ ಎಂದು ಅವರು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದರು. ಓಂದೂ 'ರಾಷ್ಟ್ರದವರ ಇತಿಹಾಸ ಹಾಗೂ 
ಸಾಂಸ್ಯ ತಿಕ ಪರಿಭಾಷೆಗಳು ಪ್ರಬಲ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರಿ ಯತೆಯಿಂದಲೇ ಪಡೆದದ್ದು ಅಷ್ಟೇ, ಇಲ್ಲ 
ತಮಗೆ "ಪೂರಕವಾದ ಅಂಶಗಳನ್ನಷ್ಟೇ ತೆಗೆದುಕೊಂಡು ಅದನು ಉತ್ಪೇಕ್ಷಿಸಲಾಗುತಿತ್ತು ಇಲ್ಲ ಅದನ್ನಾಧರಿಸಿ 
ತಮ್ಮದೇಕಥೆಗಳನ್ನುಕಟ್ಟಲಾಗುತಿತ್ತು ಅವರುವಾಸವದಲ್ಲಿ ಮುಸ್ಲಿಮಹಾಗೂ ದಲಿತಮುಂದಾಳುಗಳಷ್ಟೇ 
ಅಥವಾ ಅವರಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚು ಗಾಂಧಿಯಂಥ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್‌ ಮುಂದಾಳುಗಳನ್ನು ಅಪಾಯಕಾರಿ ಎಂದು 
ಗ್ರಹಿಸಿದ್ದರು.ಅವರ ಈ ನಂಬಿಕೆ 1948ರಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿಯವರನ್ನು ಹತ್ಯೆಮಾಡುವ ಮಟ್ಟಕ್ಕೂ 
ಹೋಯಿತು. ಒಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ 20ನೇ ಶತಮಾನದ ಪೂರ್ವಾರ್ಧದಲ್ಲಿ ಪ್ರಬಲ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆ 
ಬದಲಾದ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಸನ್ನಿವೇಶದಲ್ಲಿ ಈ ಹಿಂದೆ ಹೇಳಿದ ಮುಖ್ಯ ರೂಪಗಳನ್ನ ಧರಿಸುವುದನ್ನು 
ಕಾಣುತ್ತೇವೆ.ಒಂದು ರೂಪವು ತನಗೆ ಪ್ರಸುತವಾಗಿದ್ದ ರಾಜಕೀಯಕ್ಕನುಗುಣವಾಗಿ ತಾತ್ವಿಕತೆಯನ್ನು 
ಹೊಂದಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದರೆ ಮತೊಂದು ರೂಪವು ಆದರ್ಶಿಕೃತ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರವೊಂದನ್ನು ಈ 
ಬದಲಾವಣೆಗೆ ಹೊರತಾಗಿ ಹಾಗೂ ವಿರೋಧವಾಗಿ ನಿರ್ಮಿಸಿಕೊಳ್ಳುತಿತ್ತು 20ನೇ ಶತಮಾನದ 
ಉತರಾರ್ಧದಲ್ಲಿಸ್ಟಾ ್ವತಂತ್ಯಾನಂತರ ಒಂದು ರೂಪವು ಸಮಾಜವಾದ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದ ಆಧುನೀಕರಣ, 
ಜಾತ್ಯಾತೀತತೆ,ಸೆಕ್ಯುಲರಿಸಂ, ಮುಂತಾದ ತತ್ವ ಗಳನ್ನು ಹಾಗೂ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮಗಳನ್ನು ಅಳವಡಿಸಿ 
ಕೊಂಡತಾದರೂ ಜಂಡಾ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರೀ ತೆಗೆ" ಪರ್ಯಾಯಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿನುವದರತ್ತ ಗಮನ 
ನೀಡಲಿಲ್ಲ ಆದರೆ ಮತೊಂದು ರೂಪವು ಕೇವಲ ಸಾಂಸ್ಕೃ ತಿಕ ರಾಷ್ಟಿ ೀಯತೆಯನ್ನು' ಮಾತ್ರ 
ಮುಂದೊತುವುದರಲ್ಲಿ ಮಗ್ನವಾಯಿತು. ಹಾಗಾಗಿ ಸ್ವಾ ತಂತ್ರೊ ತರ ಕಾಲದ ರಾಜಕೀಯ ಮತ್ತು 
ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆ ಒಂದಕ್ಕೊ ೦ದು ಪೂರಕವಾಗಿ ಬೆಳೆಯದೇ ಸ್‌ು ್ಯಲರ್‌/ಕೋಮುವಾದಿ ಎಂಬ 
ಎರಡು ರೂಪವನ್ನು ಪಡೆದವು. 
11 ಎ :ದಲಿತ ವಿರೋಧ : 

20ನೇ ಶತಮಾನದ ಪ್ರಾರಂಭದಲ್ಲಿ ದಲಿತ-ಶೂದ್ರ ಮುಂದಾಳುಗಳು ಕಾಂಗ್ರೆಸಿನ 
ಹೊರಗೇ ಹೋರಾಟಮಾಡುವ ಸ್ಥಿತಿ ನಿರ್ಮಾಣವಾಯಿತು. 19ನೇ ಶತಮಾನದ ಅಂತ್ಯದಲ್ಲೇ 
ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಪು ಎದ್ಯು ಕವಾಗಿ ಅಂಥ ' ಹೋರಾಟಗಳನ್ನು ತನ್ನ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮ ಪಟ್ಟಿಯಿಂದ 
ಹೊರಗಿಟ್ಟಿತ್ತು ತಾ ವಿನಾಶದ ಕುರಿತ ಹೋರಾಟಗಳು ಹೀಗೆ ಕಾಂಗ್ಳೆಸಿನಿಂದ ಹೊರಗೆ 
ಶೂದ್ರ- ದಲಿತ ಎದ್ಯಾವಂತರಿಂದ ಪ್ರಾರಂಭವಾದವು. 1906ರಲ್ಲಿ ಪ್ರಾರಂಭವಾದ ಡಿಪ್ರೆಸ್ಡ್‌ 
ಕ್ಲಾಸಸ್‌ ಮಿಶನ್‌ ಸೊಸೈಟ ಆಫ್‌ ಇಂಡಿಯಾ' ಎಂಬ ಸಂಘಟನೆ ಈ ನಿಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಬೇಡಿಕೆಗಳನ್ನು 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂಖಾದ/೩ಒ೧ 


ಇಡತೊಡಗಿತು. 1920ರಸುಮಾರಿಗೆ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ತೀರ ಖಚಿತವಾಗಿ ಅಸ್ಪ ಶ್ಯತೆಯವಿರುದ್ದ 
ಹೋರಾಟದಲ್ಲಿತೊಡಗಿದರು.ಅಸ್ಪೃ ಶ್ಯತೆಯ ಸು ನಿಲ್ಲಿಸಲು ಇ "ಮಹಾಡ್‌ | 
ಸತ್ಯಾಗ್ರಹ'ದ ನಂತರ ' ಔಸರಸಹ ಪ್ರವೇಶ' ಚ ವಳಿಗಳೂ ನಡೆದವು. 
ಅಂಬೇಡ್ಕ ರರು ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಾಂಗ್ರೆಸ ನ್ನು "ಹಿಂದೂ' ಎಂದು ಗುರುತಿಸಿ ಈ 
ಹಿಂದೂ ಸಂಪ್ರ ದಾಯದ "ಅಸ್ಪಶೃತೆ ಯನ್ನು ತೊಡೆಯುವಲ್ಲಿ ಕಾಂಗ್ರೆಸಿಗರಿಗೆ ಆಸಕ್ತಿಯಿಲ್ಲ 
ಎಂದು ತೀರ್ಮಾನಿಸಿದ್ದರು. ಈ ತ ಮುಂದಾಳತ್ವ ದಲ್ಲಿಸ್ವಾ ತಂ್ರ ಸಿಕ್ಕರೂ ಅಸ್ಚೃ ಶ್ಯ ರಿಗೆ. 
ಅದು ಬಿಡುಗಡೆಯಾಗಲಾರದು ಎಂಬುದನ್ನು ಅವರು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದರು. ಸ ಸ 
ಸಾ ತಂತ್ರದ ಬಗ್ಗೆ ಅವರಿಗೆ ಆಸಕ್ತಿ ಇರಲಿಲ್ಲ ಜಟ ಭೀತಿಯೇ ಇತ್ತುಅವರು ಈ 
ಕಾರಣದಿಂದ ದಲಿತ ಸಮಾಜವು 2 ಸುಶಿಕ್ಬಿತವಾಗಬೇಕೆಂದು, ಆಧುನಿಕತೆಗೆ ತೆರೆದು 
ಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಂದು ಬಯಸಿದ್ದರು. ಅವರು ರಾಜಕೀಯ ಹಿತರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ ಪ್ರತ್ಯೇಕ ಮತಶಕ್ಷೇತ್ರವನ್ನು 
ಪಡೆಯಲು ಹೋರಾಟನಡೆಸಿದರು.ಆದರೆ ಅಂತಿಮವಾಗಿ ಅದೂ ಫಲಕಾರಿಯಾಗಲಿಲ್ಲಅವರು 
ಗಾಂಧಿಯವರ ಅಭಿಪ್ರಾಯಕ್ಕೆ ಮಣಿಯಲೇಬೇಕಾಯಿತು. ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಗಾಂಧಿಯವರನ್ನು 
ಹಾಗೂಕಾಂಗ್ರೆಸನ್ನು ಈ ಸಂಬಂಧಿಸಿ ಕಟುವಾಗಿ ಟೀಕಿಸಿದರು.ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸುಅವರ ಹೋರಾಟವನ್ನು 
ನಿಷ್ಠಲಗೊಳಿಸಿದ್ದಲ್ಲದೇ ತಾನೂ ಈ ಸಂಬಂಧಿಸಿ ಕೆಲತಾತ್ಕಾಲಿಕ ಚಳುವಳಿಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟರೆ ಮತ್ತೇನೂ 
ಮಾಡಲಿಲ್ಲ 
ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ದಲಿತರ ವಿಮೋಚನೆಯನ್ನು ಸಾಮಾಜಿಕ, ಆರ್ಥಿಕ ಹಾಗೂ 
ರಾಜಕೀಯ ಆಯಾಮಗಳನ್ನು ಒಳಗೊಂಡಂತೇ ಕಲ್ಪಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದರು.ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೇ 
ಕೇವಲ ದಲಿತರೇ ಅಲ್ಲದೇ ಬಕ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಆಚರಣೆಗಳಿಂದ "ತುಳಿತಕ್ಕೊ ಳಗಾದ 
ಸ್ತ್ರೀಯರು, ಅನ್ಯಜಾತಿಯವ ವರ ಬಿಡುಗಡೆ ಲ ಅವರ ವಿಮೋಚನೆಯ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ 
ಇತ್ತು ಅವರು "ಮಾರ್ಕ್ವನ ವಾದವನ್ನು ಒಂದು ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರಾದರೂ, 
ಭಾರತದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಜಾತಿ ಪದ್ಧತಿಯೇ ತೊಡೆಯಬೇಕಾದ ಆಕ ವರಿ ಎಂದು 
ಭಾವಿಸಿದ್ದರು. ಹಾಗೂ ಅಚಿಸುಶಾನಿ ಒಂದು ಮತಧರ್ಮ ಹಾಗೂ ನೀತಿ ಸಂಹಿತೆ ತಮ್ಮ 
ವಿಮೋಚನೆಯ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಆಧಾರಭೂತ ಎಂದು ನಂಬಿದ್ದರು. 1935ರ ವೇಳೆಗೆ ಅವರು 
"ನಾನು ಹುಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಹಿಂದೂ.ಆದರೆ ಹಿಂದೂ ಆಗಿಯೇ ಸಾಯುವುದಿಲ್ಲ' ಎಂದು 
ಘೋಷಿ ಪಿಸಿದರು. ಹಿಂದೂ' ಮತವನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದ ಸಾಂಸ್ಕೃ ತಿಕ ರಾಷ್ಟಿ ಯತೆಯನ್ನು 
ಎದುರಿಸಲು ಹೊಸ ರಾಜಕೀಯ ಪಕ್ಕವನ್ನು ಹಾಗೂ ಚಳುವಳಿಗಳನ್ನು ಹುಟ್ಟು 
ಹಾಕಿದ್ದಲ್ಲದೇ ಅಂತಿಮವಾಗಿ ದಲಿತ ಸಮುದಾಯವನ್ನು ಬೌದ್ಧಮ ಮತಕ್ಕೆ ಒಯ್ಯುವ 
ನಿರ್ಣಯಕ್ಕೆ ಬಂದರು.ಅವರ ಪ್ರಕಾರ ಬೌದ್ಧ ಮತವು ಸ್ಟೀ- ಶೂದ್ರರ ಹಪ 
ವೈ ದಿಕ ಜರ ಎರುದ್ಧ ಚಹೇರಾಡಿಡ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿ ಮತವಾಗಿದೆ. ಅದನ್ನು ಹಿಂದೂ ಮತವು 
ಪ್ರತಿಕ್ರಾ ೦ತಿಯಿಂದ ಗೆದ್ದು ದಾತಿ ಪದ್ಧತಿಯನ್ನು ಪುನಃ ಪ್ರತಿಷ್ಠಾಪಿಸಿತು. ಹಾಗಾಗಿ ಈಗ ಮತ್ತೆ ಈ 
ತೂ ಮತದ ವಿರುದ್ಧ ಹೋರಾಡಬೇಕದರೆ ಬೌದ್ದ ಮತವೇ ಸರಿಯಾದ ಮಾರ್ಗವಾಗಿದೆ' 
ಎಂದು ಬೌದ್ಧ ಮತವ ನ್ಸಸಿ ಸ್ವಿ ಕರಿಸಿದರು. ಫ್ರುಲೆಯವರತತೆ ಅಂಬೇಡ್ಕರರೂ ಪ ಪ್ರಬಲ ಸಾಂಸ್ಕ ಶಿಕ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೩೨ 


ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯನ್ನುಮತೀಯ-ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಕಲ್ಪನೆಯಿಂದ ಎದುರಿಸುವುದೇ ಸರಿಯಾದ ಮಾರ್ಗ 
ಎಂದು ನಂಬಿದ್ದರು. ಅಂತಿಮವಾಗಿ ಒಂದು ಮತ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಬೇಕೇಬೇಕು.ಅದು ಈ ಜಾತಿ 
ಪದ್ಧತಿಯ ಹಿಂದೂ ಮತದಿಂದ ತಮ್ಮ ಸಮುದಾಯವನ್ನು ರಕ್ಷಿಸಬೇಕು ಎಂಬ ಆಶಯದಿಂದ 
ಬೌದ್ಧ ಮತವನ್ನುಆಯ್ಕೆ ಮಾಡಿಕೊಂಡರು.ಇದನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ ವಿಶ್ಲೇಷಿಸಿದರೆ ಅಂಬೇಡ್ಕ ರರು 
ಜ್‌ ಬ: ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಗೆ ಪರ್ಯಾಯವೊಂದನ್ನು ಹುಡುಕುತಿದ್ದರೆಂಬುದು 
ಹೊಳೆಯುತದೆ. 
ಖು: ದ್ರಾವಿಡರು ಮತ್ತು ಆರ್ಯರ ಸಾಂಸ್ಕೃ ತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರ 

ಪ್ರಬಲ ಸಾಂಸ್ಕೃ ತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯನ್ನು ಯಣ ಜಬ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದ 
ವ್ಯಾಪಕ ಚಳುವಳಿಗಳೂ ಕಜಸಿವಲಾಸಯಾಗವ. ಆರ್ಯರ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಪ್ರಸರಣವನ್ನು 
ಭಾರತದ ನಾಗರೀಕತೆಯ ಬೆಳವಣಿಗೆ ಎಂದು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದ "ರಾಷ್ಟ್ರ ಕ ಇತಿಹಾಸ 1920ರ 
ಕಾಲಕ್ಕಾಗಲೇ ತನ್ನ ರೂಪರೇಷೆಗಳನ್ನು ತಳೆದಿತ್ತು ಐತಿಹಾಸಿಕ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಈ ರೀತಿ ಭಾರತದ 
ತುಂಬೆಲ್ಲ "ಸಂಸ್ಕೃತಿ' ಯನ್ನು ಬೆಳೆಸಿದ "ಆರ್ಯ ಸಂಪ್ರದಾಯ' ದ(ವರ್ಣಾಶ್ರಮ ಇತ್ಯಾದಿ) 
ಆದರ್ಶವನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿದ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆ 1930ರ ಸುಮಾರಿಗೆ ದಕ್ಷಿಣ ಭಾರತದ ಅಬ್ರಾಹ್ಮಣ 
ವಿದ್ಯಾವಂತರಿಗೆ ಪರಕೀಯರ ಆಕ್ರಮಣವಾಗಿ ಕಂಡಿತು.ಇದು ಜಾತೀಯ ಹಾಗೂ ಪ್ರಾದೇಶಿಕ 
ಎಂಬ ಎರಡು ರೀತಿಯ ಅಸ್ಥಿತೆಗಳನ್ನು ಸೇರಿಸಿಕೊಂಡು ತೀರ ತೀವ್ರಗಾಮೀ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯ 
ಚಳುವಳಿಯಾಗಿ ಬೆಳೆಯಿತು.ದಲಿತ-ಶೂದ್ರ ಚಳುವಳಿಗಳಲ್ಲಿನ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ವಿಮೋಚನೆಗೆ ಒತ್ತು ನೀಡಿದರೆ ಈ ರಾಷ್ಟಿ ಯತೆ ಭೌಗೋಲಿಕ ಪ್ರತ್ಯೇಕತೆಯನ್ನೂ ಬೇಡಿತು. 
ಏಕೆಂದರೆ "ದ್ರಾವಿಡ ಎನ್ನುವುದು ಮೂಲತಃ ಒಂದು ಭೌಗೋಲಿಕ ಪ್ರದೇಶವಾಗಿ ದಕ್ಷಿಣ 
ಭಾರತದೊಂದಿಗೆ ಗುರುತಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿತ್ತು ಆರ್ಯರು ಉತರ ಭಾರತದವರಾಗಿದ್ದು ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ 
ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸಿನಲ್ಲಿರುವ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಈ ಭೂಗೋಲವನ್ನು ಸಂಕೇತಿಸಿದರು.ಈ ರೀತಿ 19ನೇ 
ಶತಮಾನದಇತಿಹಾಸದ ಕಲ್ಪನೆಗಳು 20ನೇ ಶತಮಾನದ ರಾಜಕೀಯದಲ್ಲಿ ವಾಸವಗಳಾಗಿದ್ದವು. 

ಈ ವಾಸವದ ಆರ್ಯರ ಪಾತ್ರವನ್ನು ಪ್ರಬಲ ಸ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ರಚನೆ ಹಾಗೂ ಸ ಸಾಂಸ್ಕತಿಕ ಕಾರ್ಯಕ್ರ ಮಗಳು ಅಭಿನಯಿಸಿದವು.ದ್ರಾವಿಡರ ಪಾತ್ರವನ್ನು ದಕ್ಷಿಣ 
ಭಾರತದ ಶೂದ್ರ ಚಳುವಳಿ ಅಾನಂಯತರ ಉತರ ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿ ಉರ್ದು ಭಾಷೆ ಹಾಗೂ 
ಪರ್ಶಿಯನ್‌ ಲಿಪಿಯನ್ನುಪರಕೀಯ ಆಕ್ರಮಣ ಎಂದು ಭಾವಿಸಿ ದೇಶೀಯ ಭಾಷೆಹಿಂದಿಯನು 
ಪ್ರತಿಷ್ಠಾಪಿಸಲು ಈ ಆಯಃ-ಟಾ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಸಾಂಸ್ಕ ತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರ ೀಯತೆ ಹೋರಾಟ ನಡೆಸಿತು. ಹಾಗೂ. 
ಹಿಂದೀ! ಭಾಷೆಯೇ ಆರ್ಯರ ಆಕ್ರಮಣದ ಸಂಕೇತವಾಗಿ ದಕ್ಷಿಣದಲ್ಲಿ ಪರಿಣಮಿಸಿತು. ದ್ರಾವಿಡ 
ಚಳುವಳಿಯನ್ನು ಒಂದು ಉಗ್ರ ರೂಪ ಕ್ಕೆ ಕೊಂಡೊಯ್ದವ ರು ಇ.ಎವಿ.ರಾಮ 
ಸ್ವಾಮಿ," ಪೆರಿಯಾರ್‌' ಇವರು ಮೊದಲು ಕಾಂಗ್ರಸ್ಟಿಗರಾಗಿದ್ದವರು. ನಂತರದಲ್ಲಿ ವೈಕ್ಕಂ 

ಸತ್ಯಾಗ್ರಹದ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ್ಲಿಕಾಂಗ್ರೆಸಿನಿಂದ ಭ್ರಮನಿರಸನ ಹೊಂದಿದವರು. ಹಾಗೂ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್‌ 

ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಆರ್ಯ- ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಮೌಲ್ಯಗಳನ್ನುಪ್ರತಿಪಾದಿಸುತ್ತದೆ ಎಂದು ಕಂಡುಕೊಂಡವರು. 1926ರ 
ನಂತರ ತಮಿಳುಭಾಷೆ ಆಧಾರಿತ ದ್ರಾವಿಡ ಚಳುವಳಿಯನ್ನು ಮೊದಲುಮಾಡಿದರು. 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸ ಸಂವಾದ/೩೩ 


ಪೆರಿಯಾರ್‌ ಅವರಿಗೆ ಆರ್ಥಿಕ ಹಾಗೂ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಮಾನತೆಗಳು ಆದ್ಯತೆಗಳಾಗಿದ್ದವು. 
ಅವರು ಫುಲೆ, ಅಂಬೇಡ್ಕರ ಮುಂತಾದವರಂತೆ ತಮ್ಮದೇ ವಿಮೋಚನೆಯ ಪರಿಭಾಷೆಗಳನ್ನು ಪ್ರಬಲ 
ಸಾಯ್ಕೃತಿಕ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯ ಪುರಾಣಗಳಿಂದ ಆಯಸೊಂಡು ಅದಕ್ಕೆಇದಿರಾಗಿ ನಿಲ್ಲಿಸಿದರು. ರಾವಣನು 
ದ್ರಾವಿಡರ ವೀರನಾಗಿದ್ದು ಆರ್ಯ ರಾಮನು ಆತನನ್ನು ಕೊಂದದ್ದು ದ್ರಾವಿಡರ ಮೇಲೆ ಆರ್ಯರ 
ಆಕ್ರಮಣದ ಸಂಕೇತ ಎಂದರು.ರಾಮನ ಚಿತ್ರವನ್ನು ಸಾರ್ವಜನಿಕವಾಗಿ ಸುಟ್ಟು ಪ್ರತಿಭಟಿಸಿದರು. 
ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರ ದಾಸ್ಯದ ಸಂಕೇತವಾದ ಮನುಸ್ಟೃತಿಯನ್ನು ಸುಟ್ಟಿದ್ದನ್ನು ಇದುಹೋಲುತದೆ. 
ಪೆರಿಯಾರ್‌ ಅವರಿಗೆ ದೇವರಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆ ಇರಲಿಲ್ಲ ಹಾಗಾಗಿ ತಮ್ಮ ವಾದಕ್ಕೆ ಅವರು ವೈಚಾರಿಕ 
ಸಮರ್ಥನೆಗಳನ್ನು ನೀಡುತಿದ್ದರು. ಪಾಕಿಸಾನಕ್ಕಾಗಿ ಬೇಡಿಕೆ ತೀವ್ರವಾದ ನಂತರ ಪೆರಿಯಾರ್‌ ಅವರೂ 
ಪ್ರತ್ಯೇಕ ದ್ರಾವಿಡಸಾನಕ್ಕಾಗ: ಬೇಡಿಕೆ ಇ೬& ು ಗ ರಲ್ಲಿ ಭಾರತಕ್ಕೆಸ್ಥಾ ತಂತ್ರಸಿಕ್ಕಾಗ ಅದನ್ನು ಅವರು 
ಕಪ್ಪು ದಿನವನ್ನಾಗಿ ಅಜಾದರ 
'ಈ ಕಾಲದಲ್ಲೇ ದಕ್ಷಿಣ ಭಾರತದಾದ್ಯಂತ ಆದಿ-ದ್ರಾವಿಡ ಚಳುವಳಿ ನಡೆಯಿತು. 
ಅಂದರೆ ಇಲ್ಲಿನ ದಲಿತರು ತಾವು ಈ ಪ್ರದೇಶದ ಮೂಲನಿವಾಸಿಗಳು ಹಾಗೂ ಉಳಿದವರು 
ನಂತರ ಬಂದವರೆಂದು ಸಾರಲಿಕ್ಕಾಗಿ ತದ್ಮುನ್ನ "ಆದಿ'ನಿವಾಸಿಗಳು ಎಂದು ಕರೆದುಕೊಂಡರು. 
ಆದಿ-ಆಂಧ, ಆದಿ-ಕರ್ನಾಟಕ ಚ ಆದಿ-ಕೇರಳ ಸಮೂಹಗಳೂ ಈ ಚಳುವಳಿಯ 
ಅಂಗವಾಗಿ ಅಸಿತ್ರಕ್ಕೆ ಬಂದವು.ಅಂದರೆ ಒಂದು ಪ್ರದೇಶದ ಮೂಲನಿವಾಸಿಗಳಾಗುವುದು 
ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯ ಬೇಡಿಕೆಗೆ ಸಮರ್ಥನೆಯಾಗಿತ್ತು ಈ ತರ್ಕ ಬೆಳೆದದ್ದೇ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ 
' ಹೋರಾಟದ ಕಾಲದಲ್ಲಿ.ಮೂಲ ನಿವಾಸಿಗಳು ಹಾಗೂ ಪರಕೀಯರ ಮಧ್ಯೆ ಭೇದ 
ಗುರುತಿಸದೇ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಗಾಗಿ ಹೋರಾಟ ನಡೆಸಿದ ಪ್ರತೀ 
ದುರ್ಬಲ ಬಣವೂ ತನ್ನನ್ನು ಮೂಲನಿವಾಸಿ ಎಂದು ಗುರುತಿಸಿ ಅನ್ಯರನ್ನು ಪರಕೀಯರೆಂದು 
ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿತು. ಮುಸ್ಲಿಮರು ಈ ಪ್ರತಿಪಾದನೆಗೆ ಬರಲಿಲ್ವಹಾಗೂ ಈ ತರ್ಕವೇ ತಮ್ಮನ್ನು 
ಅಸಹಾಯಕರನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಬಹುದೆಂದು ತಿಳಿದಿದ್ದರು.ಆರ್ಯ-ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆ 
ಮುಸ್ಲಿಮರನ್ನು ಪರಕೀಯರೆಂದು ತಿರಸ್ಕರಿಸುತ್ತ ಆರ್ಯರ ಆಕ್ರಮಣದ ಹೆಗ್ಗಳಿಕೆಯನ್ನು ಸಾರುತ್ತ 
ಇರುವಾಗ ಅದರ ವಿರೋಧಾಭಾಸವು ಆದಿ ದ್ರಾವಿಡ ಚಳುವಳಿಗಳಿಂದ 
ವ್ಯಕವಾಗತೊಡಗಿತು.1930ರ ನಂತರ ಸಿಂಧೂ ನಾಗರೀಕತೆಯ ಶೋಧನೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿ ಅದು 
ದ್ರಾವಿಡರಿಗೆ ಸೇರಿದ್ದುಎಂಬ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳೂ ಬಂದವು.ಅದಕ್ಕೂ ಪೂರ್ವದಲ್ಲಿದ್ರಾವಿಡಭಾಷೆ 
ಆರ್ಯರಿಂದಾಗಿ ದಕ್ಷಿಣಕ್ಕೊತಲ್ಪಟ್ಟ ಇತಿಹಾಸಕ್ಕೆ ಈಗ ಪ್ರಾಕ್ಷನಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ಆಧಾರಗಳೂ 
ಸಿಕ್ಕಂತಾಯಿತು. ಈ ಹೊಸ ಸಮಸ್ಯೆಯನ್ನು ಎದುರಿಸಲು ಹಿಂದೂ ರಾಷ್ಟ್ರಕಲ್ಪನೆಗೆ "ಆರ್ಯರು 
ಭಾರತದವರೇ' ಎಂದು ಸಾಧಿಸುವ ಜರೂರು ಬಂದಿತು. 


ಉಪಸಂಹಾರ: | 
ಇದುವರೆಗೆ ನಮ್ಮ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ರಾಜಕಾರಣ ಪೌರಾತ್ಯ ಅಧ್ಯಯನಗಳ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ 
ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ಧರಿಸಿದ ವಿಧಗಳನ್ನು ಪರಿಶೀಲಿಸಲಾಗಿದೆ. ಈ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಇತಿಹಾಸವು ಇಷ್ಟೆಲ್ಲ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೩೪ 


ಸ 


ಸಂದಿಗ್ಗಗಳಿಗೆ ಏಕೆ ಎಡೆಮಾಡಿತು ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆ ಬಹುಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಏಳುತ್ತದೆ. ಅದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವನ್ನು 
ಹುಡುಕುವಾಗ ಇತಿಹಾಸ ಜ್ಞಾನ ಏಕೆ ವರ್ತಮಾನದಲ್ಲಿ ಸಮಸ್ಯ ಸ್ಯಾತ್ಕಕವಾಗುತ್ತದೆ ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು 
ಎದುರಿಸಬೇಕಾಗುತದೆ. ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ವಿವಾದಗಳು,ಅಸಮರ್ಪಕ ನಿರೂಪಣೆಗಳು ಇವೆಲ್ಲ 
ಅದರಲ್ಲಿ ಸತ್ಯವನ್ನು ಕಂಡುಹಿಡಿಯುವ ಮಿತಿಯಿಂದ ಉದ್ಧದಿಸುವುದು ಸ್ವಾ ಭಾವಿಕ.ಆದರೆ ಆ 
ಮದಗ ವರ್ತಮಾನದ ವಿವಾದಗಳಾಗಿ ಏಕೆ ಉದ್ದವಿಸುತವೆ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಕಾರಣಗಳು ' 
ವರ್ತಮಾನದಲ್ಲೇ ಇವೆ ಎಂದು ತರ್ಕಿಸುವುದಲ್ಲದೇ | ಮಾರ್ಗ ಗೋಚರಿಸುವುದಿಲ್ಲ 

ಅಂದರೆ ಇತಿಹಾಸ ಎಂಬ ವಿಜ್ಞಾನವು ಯಾವ ಸತ್ಯಗಳನ್ನು ಕಂಡು ಹಿಡಿಯುತಿರುತದೆಯೋ ಅದಕ್ಕೆ 
ಬದ್ಧವಾಗಿ ಕೂಡ ವರ್ತಮಾನನಡೆಯುವುದಿಲ್ಲವರ್ತಮಾನವು ಇತಿಹಾಸದ ಸತ್ಯಗಳನ್ನು ತನಗೆ 
ಬೇಕಾದಂತೆ ಸಾಧಿಸುವ ಒಂದು ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನೂ ಇಲ್ಲಿ ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. ಬಹುಶಃ ತಂತಮ್ಮ 
ವರ್ತಮಾನದ ಆಚರಣೆಗಳಿಗೆ ಅರ್ಥ ತುಂಬುವ ಜ್ಞಾನವಾಗಿ ಇತಿಹಾಸ ಪ್ರಸುತತೆ ಪಡೆಯುತದೆ. 
ಹೀಗೆ ಪೌರಾತ್ಯ ಅಧ್ಯಯನ ಸಂಪ್ರದಾಯದ "ವಸುನಿಷ್ಠ' ಇತಿಹಾಸ ಎಂಬ ಘೋಷಣೆ 
ವ್ಯವಹಾರಕ್ಕೆ ಬಂದಾಗ ಬಿದ್ದುಹೋಗುತದೆ ; ಅದು ವಿದ್ವತ್ವಲಯವನ್ನೂ ಕೂಡಾ 
ಒಳಗೊಳ್ಳಬಹುದು. 

. ಐತಿಹಾಸಿಕ ಸಂಗತಿಗಳ ನಿರೂಪಣೆ ಅವುಗಳನ್ನು ವರ್ತಮಾನಕ್ಕೆ [ ಪ್ರಸ ಸುತವನ್ನಾಗಿ 
ಮಾಡುತದೆ.ಈ ನಿರೂಪಣೆಗಳು ಇಡೀ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಇತಿಹಾಸಕ್ಕೆ, ಒಂದೇ ಆಗಿ 
ರೂಪುಗೊಳ್ಳಲಿಲ್ಲ ಅನೇಕ ಇತಿಹಾಸಗಳು ಇಲ್ಲಿ ಸೃಷ್ಟಿಯಾದವು ಹಾಗಾಗಿ" ಮನುಷ್ಯರಿಗೆಲ್ಲ 
ಒಂದೇ ಗತಕಾಲ ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲೂ ಫಲಕಾರಿಯಾಗಲಿಲ್ಲ, ಆದರೆ 
ಈ ಕಲ್ಪನೆ ನಮ್ಮ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಜಿ ಸ ಸಮಸ್ಯೆ ಗಳನ್ನು ಸ್ನ ಸೃಷ್ಟಿ ಹ್ಟಿಸಿದ್ದನ್ನು 
ಕಾಣುತ್ತೇವೆ.ಏಕೆಂದರೆ ಒಂದೇ ಗತಕಾಲವನ್ನು ಸ್ಥ ಸೃಷ್ಟಿಸುವ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ. ೫ “ಬಹು' 
ಗತಕಾಲಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಅರ್ಥಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಜೋಡಿಸಬೇಕಾಗುತದೆ. ಅದು ಹೊರಡಿಸುವ ಅರ್ಥ 
ವರ್ತಮಾನದ್ದಲ್ಲದೇ ಬೇರೆ ಆಗುವ ಸಾಧ್ಯತೆ ಇಲ್ಲಹಾಗಾಗಿ ಎಲ್ಲ ನಿರೂಪಣೆಗಳೂ ಒಂದೇ 
ಗತಕಾಲದ ಕಲ್ಪನೆಯಿಂದ ಹುಟ್ಟಿಕೊಳ್ಳು ತವೆ,ಹಾಗೂ ಅದರಲಿ ಲ ತಮ್ಮ ಸ ಸ್ಥಾನಮಾನವನ್ನು 
ನಿರ್ದಿಷ್ಟಪಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುತವೆ. ಈ ಒಂದೇ ಗತಕಾಲವನ್ನು ಕಟ್ಟಿದವರು ಇತಿಹಾಸಕ್ಕೆ ಅಧಿಕಾರಿಗಳಾದರೆ 
ಉಳದ. ತಾಗ ಅಲ್ಪ'ತೆಯ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಪಡೆಯುತವೆ. ವರ್ತಮಾನಕ್ಕೆ ಇದೊಂದು 

ಸಮಸ್ಯೆಯಾ ಸರಿಯಾಗಿ ಪರೀಕ್ಷಿಸಿದಾಗ ಈ ಸಮಸ್ಯೆ ಸೈ ಉದ್ದವವವಾಗುವುದು ಒಂದ ಗತಕಾಲ 
ಹಾಗೂ ಹ] “ಪೂರ್ಣ ವರ್ತಮಾನಗಳ ಸಮ್ಮಿಲನದಿಂದ.ಹಾಗಾಗಿ ಗತಕಾಲಕ್ಕೆ ಸಂದ 
ನಿಜಗಳು ಮಸಿನಿಷದಾಗಿ ನಮಗೆ ಸಿಗುವ ಸಂಗತಿ ಮರೀಚಿಕೆಯಾಗುವುದಲ್ಲದೆ, ಆ ಹಡಿ 
ವರ್ತಮಾನದ ಸಮಸ್ಯೆ ಯಾಗಿ, ಭವಿಷ್ಯಕ್ಕೊ ೦ದು ಕಾರ್ಯಕ್ರಮವಾಗಿ ಉಳಿಯುತದೆ. 
ಗತಕಾಲ ಮತ್ತು ವರ್ತಮಾನ ಎಂಬೆರಡು ವಿಭಾಗಗಳು ಇತಿಹಾಸದ. ಅಧ್ಯಯನ 
ವಿಧಾನದ ಚೌಕಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಬಹುದಾದರೂ, ಅದರಾಚೆಗೆ ಅನ್ವಯಕ್ಕೆ ಬಂದ್‌ ಹೀಗೆ 
ಮಾಯವಾಗಿಬಿಡುತ್ತದೆ. ಹಾಗಾಗಿ ವಸಾಹತು- ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿನ ರಾಜಕೀಯದಲ್ಲಿ 
ಅಂತರ್ಗತವಾದ ಸಾಂಸ್ತ ೃತಿಕ ಇತಿಹಾಸದ ಸ ರೂಪವನ್ನು ಆ ರಾಜಕೀಯದಿಂದ ಬೇರ್ಪಡಿಸಿ 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೩೫ 


ನೋಡಲಾಗುವುದಿಲ್ಲಅಂದರೆ ಆ ಕಾಲದ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಇತಿಹಾಸ ಆ ಕಾಲದ ವರ್ತಮಾನದ 
ಕುರಿತಷ್ಟೇ ನಮಗೆ ತಿಳಿಸಬಹುದು.ಅವರು ಒಂದು ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ರೀತಿಯ. ಇತಿಹಾಸವ 
ನೆಚ್ಚಿಕೊಂಡು ತಮ್ಮ ರಾಜಕೀಯವನ್ನು ಬೆಳೆಸಿದರೂ,ಅವರ ರಾಜಕೀಯಕ್ಕೆ ಇತಿಹಾಸ ಜ್ಞಾನ 
ಎಷ್ಟರಮಟ್ಟಗೆ ನಿರ್ಣಾಯಕವಾಗಿತು) ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆ ಏಳುತದೆ.ತಮಗೆ ಅದಾಗಲೇ ನೀಡಲ್ಪಟ್ಟ 
ಐತಿಹಾಸಿಕ ನಿರೂಪಣೆಗಳೇ ಅವರಿಗೆ ಪ್ರೇರಣೆಯಾಗಿದ್ದರೆ ಅವರು ಅದಕ್ಕೆ ಪ್ರತಿನಿರೂಪಣೆಯನ್ನು 
ಬೆಳಸುವ ಅಗತ್ಯವಿರಲಿಲ್ಲ 

ಈ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಇತಿಹಾಸದ ನಿರೂಪಣೆ ಮಾಡುವಾಗ ಒಂದು ಪ್ರವೃತ್ತಿಯನ್ನು 
ಗಮನಿಸದೇ ಇರಲಾಗದು.ಅದು ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯರ ಪೌರಾತ್ಯ ಅಧ್ಯಯನಗಳ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯತೆಯಿಂದಲೇ 
ಉಂಟಾಗಿದೆ.ಅದಂದರೆ ವರ್ತಮಾನದ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮವಾಗಿ ಇತಿಹಾಸ ಪ್ರಸುತಿತೆ 
ಪಡಯುತಿದೆ.ಹಾಗಾಗಿ ಗತಕಾಲದ ತಪ್ಪುಗಳನ್ನು ಸರಿಪಡಿಸುವುದು ವರ್ತಮಾನದ 
ಕಾರ್ಯಕ್ರಮ ಎಂಬಂತೆ ಈ ಕಾಲದ ರಾಜಕೀಯ ನಿರೂಪಿತವಾಯಿತು. ಬಹುಶಃ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ 
ಇತಿಹಾಸ ಸಂಪ್ರದಾಯದ ಮಾನವವಾದೀ ನೆಲೆಯಿಂದ ಈ ವೃಶಿಷ್ಟ್ಯತೆ ಉದ್ಭವಿಸಿದೆ. 
ಸ ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ಮಾನವ ಕೇಂದ್ರಿತವಾಗಿ ಮಾಡುತದೆ. ಮನುಷ್ಯಸ್ತ ಕಾಸ 
ವರ್ತಮಾನದ ಸ ಸ್ವರೂಪವನ್ನಾದರಿಸಿ ಗತಕಾಲದ ಮಾನವರನ್ನು ಕಟ್ಟಿಕೊಡುತದೆ ಹ ಹಾಗೂ 
ಮನುಷ್ಯನ ಉದ್ದೇಶ ಹಾಗೂ ಹಿತಾಸಕಿಗಳೇ ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ಉಂಟುಮಾಡಿದವು,ಆ 
ಕಾರಣದಿಂದ ಇತಿಹಾಸದ ಪರಿವರ್ತನೆಗಳೆಲ್ಲ ಮನುಷ್ಯನ ಉದ್ದೇಶಪೂರ್ವಕಪೂರ್ವಕ 
ಸಾಧನೆಗಳು ಎಂಬುದು ಈ ಇತಿಹಾಸದ ಗ್ರಹಿಕೆ. ಈ ಗ್ರಹಿಕೆಯಲ್ಲಿವಿಭಿನ್ನ ಕಲ್ಪಿತ ಸಮೂಹಗಳಿಗೆ 
ಸ್ವಭಾವ ಮತ್ತು ಉದ್ದೇಶಗಳನ್ನು ಇದು ಕಟ್ಟಿಕೊಡುತದೆ.ಮನುಷ್ಯ ಸ್ವ ಭಾವದಂತೆಯೇ ಆಯಾ 
ಸಮೂಹಗಳಿಗೂ ಸ (ಭಾವಗಳು ಹುಟಿಕೊಂಡು ಇತಿಹಾಸವು ಅದನ್ನು ದೃಷ್ಟಾಂತಪಡಿಸುವ 
ಸಾಧನವಾಗುತದೆ.ಹಾಗಾಗಿ ವರ್ತಮಾನದಲ್ಲಿ ಯಾವ್ಯಾವುದು ಕ್‌ ಅರಿವಿಗೆ 
ಬಂದವೋ ಅವುಗಳಿಗೆ ಕಾರಣವನ್ನು ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಹುಡುಕುವುದಲ್ಲದೇ ಅದನ್ನು 
ವರ್ತಮಾನದಲ್ಲಿ ತಿದ್ದಬೇಕೆಂಬ ಹಂಬಲ ಕಾಣಿಸುತದೆ.ಮಾನವ ಸಮೂಹಗಳುಕಾಲಾತೀತವಾಗಿ 
ನಿರ್ದಿಷ್ಟಗುಣ ಲಕ್ಷಣಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿ ಇದ್ದವನ್ನುವುದಕ್ಕೆ ಇತಿಹಾಸ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗುತ್ತದೆ.ಹಾಗಾಗಿ 
ಆ ಸಮೂಹದ ಜೊತೆಗೆ ವರ್ತಮಾನದಲ್ಲಿ ನ್ಯಾಯಕ್ಕಾಗಿ ಹೊರಾಡಬಹುದು ಎಂಬ ಇಂಗಿತ 
ಈ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಬೆಳೆದುಬಂದಿತು.ಗತಕಾಲದ, ಸಾವಿರಾರು ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದಿನ 
ಐತಿಹಾಸಿಕವೆನ್ನಲಾದ ಸತ್ಯ ಗಳು ವರ್ತಮಾನದ ನ್ಯಾಯ ತೀರ್ಮಾನಕ್ಕೆ ಪ್ರಮಾಣಗಳಾಗುತವೆ. 

ಭ್ರ: ಮೇಲಿನ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮಗಳು ಸರ್‌ ಪ್ಲಗಳನ್ನು ಸರಿಪಡಿಸಲಿಕ್ಕಾಗಿ 
ವರ್ತಮಾನದಲ್ಲಿ ನಡೆಸಿದಂತಹವು ಎಂದು ಘೋಷಿತವಾಗಿದ್ದರೂ, ನಿಜವಾಗಿ ಚು 
ಬೇರೆಯಾಗಿದ್ದು ಕಂಡುಬರುತದೆ. ಅದೆಂದರೆ ವರ್ತಮಾನದ ಅಗತ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ಇತಿಹಾಸ ಇಲ್ಲಿ 
ಬಳಕೆಯಾಯಿತು. ಬಹುಶಃ ವರ್ತಮಾನವನ್ನು ಗ್ರಹಿಸುವಲ್ಲಿಯೂ ತ ಚ ಸಾಕಷ್ಟು 
ಪ್ರಭಾವವನ್ನು ಉಂಟುಮಾಡಿದೆ. ವರ್ತಮಾನವನ್ನು ಗೃಹಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಹಾಗೂ ಬದಲಾಯಿಸಲಿಕ್ಕೆ 
ಈ ಜ್ಞಾನ ಒಂದು ಸಾಧನವಾಯಿತು ಎಂದು ಜೀ ಜೀ ಹೆಚ್ಚು ಸಮಂಜಸವಾಗುತದೆ. 
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೦ ತಾ ಕಳಳ ಎ. ಎಣ ಎಡಿ ಛಿ ದ 
ಅಂದರೆ ಪೌರಾತ್ಯ ಅಧ್ಯ ಯನದ ಸಾ ಸಾಂಸ್ಕೃ ತಿಕ ಇತಿಹುಂಸ ಭಾರತದ ತನ್ನ ಸ 
ರೌ ಅಲೆ ಇ ಸ 
ಹಾಗೂ ರೂಪ ವನ್ನು ತಳದ ಬಗೆಯನ್ನುಪ್ಪ ಪ್ರಿ ಸುತಲೆ ಲೇಖನದ ನ ವಿವರಗಳು ತೋರಿಸುತವ. 


ಅಡಿ ಟಿಪ್ಪಣಿಗಳು : 
1.ಇ.ಜೆ. ಹಾಬ್ಟ್‌ಬಾಮ ಗ ಸ್‌ ಆಂಡ್‌ ನ್ಯಾಶನಾಲಿಸಂ ಸಿನ್ಸ್‌ 1780 ಕೇಂಬ್ರಿಜ್‌ ಯುನಿವರ್ಲಿಟಿ 
ಸ್‌ 1991, ಪುಟ 170 
2.ಅಲೋಶಿಯಸ್‌ ಜಿ., ಆ ವಿಥೌಟ್‌ ಎ ನೇಶನ್‌ ಇನ್‌ ಇಂಡಿಯಾ, 
ಆಕ್ಷಫರ್ಡ್‌ ಯುನಿವರ್ಲಿಟಿ ಪ್ರೆಸ್‌, 1997, ಪುಟ 152 
ಣು" ಹ್‌ 
3.ಮಜುಂದಾರ್‌ ಆರ್‌.ಸಿ.(ಸಂ) ಬ್ರಿಟಶ್‌ ಪ್ಯಾರಾಮೌಂಟಸಿ ಆಂಡ್‌ ದ ಇಂಡಿಯನ್‌ ರಿನೇಸನ್‌-2, 
ನಾರತೀಯ ವಿದ್ಯಾಭವನ, ಬಾಂಬೆ, 1981, ಪುಟ 314-315. 
4.ಅದೇ ಪುಟ 315. 


ಆಕರ ಗ್ರಂಥಗಳು : 

1.ಆಲೋಶಿಯಸ್‌ ಜಿ., ನ್ವಾಶನಾಲಿಸಂ ವಿಥೌಟ್‌ ಎ ನೇಶನ್‌ ಇನ್‌ ಇಂಡಿಯಾ, 
ಆಕ್ಸಫರ್ಡ್‌ ಯುನಿವರ್ದಿಟ ಪ್ರೆಸ್‌, 1997 ' 

2.ಹಾಬ್ಬ್‌ಬಾಮ್‌ ಇ.ಜೆ., ನೇಶನ್ಸ್‌ ಆಂಡ್‌ ನ್ಯಾಶನಾಲಿಸಂ ಸಿನ್ಸ್‌ 1780 
ಕೇಂಬ್ರಿಜ್‌ ಯುನಿವರ್ಲಿಟಿ ಪ್ರೆಸ್‌ 1990 


3.ಚಟರ್ಜಿ ಪಾರ್ಥ, ದ ನೇಶನ್‌ ಆಂಡ್‌ ಇಟ್‌ ಫ ್‌ಫ್ರಾಗ್ಗಂಟ್ಸ್‌ 


₹ 





ಾವು ತೃಪ್ತಿಯ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಬಿಡಬೇಕು. ಗುಂಪಿನ ನಡವಳಿಕೆಯ 
ಸುಲಭಾನುಕರಣವ ನ್ನೂ ಬಿಡಬೇಕು. ರಾಜಕೀಯಸ್ಥ! ಸಭೆ ಸಮ್ಮೇಳನ, ಘೋಷಣೆಗಳ 
ಗದ್ದಲ, "ಗುರು'ಗಳ ಶೋಧ, ಮತೀಯವಿಭ್ರಾ ಶಿ ಜಾತ್ರೆ, ಪೂಜೆ, ಯಜ್ಞ ಯಾಗ, 
ಇ ಹವನ- ಇತ್ಯಾದಿನಾನಾ ರೂಪಗಳಲ್ಲಿ ನಮೃಭಾವನೆಗಳುತ್ಛ ತಪಿ ಪಡೆಯುವುದನ್ನು 
ಲ್ಲಿಸಬೇಕು. ನಮ್ಮಮನ ಸು ಪ್ನಮತ್ತುಹೃದಯದ ಮೊನೆಯನ್ನು ಸೂಕ್ಷ್ಮ ಅಂತದ್ಧ ್ಕ್ಯಷ್ಟಿಯನ್ನು 
ಸೂತ ಮನೋವಿಕಾರವನು ತಡೆಯಬೇಕು. ಹೊರಗಿನ 'ಪಂಸರ ಚತು ಒಳಗಿನ. 
ಭೀತಿಯ ಪ್ರಭುತ್ವ ವನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸಬೇಕು. ಹೊಸ ಜೀವನ ಮಾರ್ಗದ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯನ್ನು 
ಪ್ರಶ್ನೆ ಮ. ವಿಮರ್ಶೆಯ ಮೂಲಕವಾಗಿ ಹೆಚ್ಚಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. 


-ಜೆ. ಕೃಷ್ಣಮೂರ್ತಿ 
ಣ 
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ಲಕ್ಷ್ಮ! ಣ್‌ ಅವರ ಆತ್ಮಕಥನ : "ಸಂಬೋಳಿ' 
0 ಪ್ರೊ ॥ ಶಿವರಾಮಯ್ಯ 


ಇತ್ತೀಚೆಗೆ "ನ್ಯಾಷನಲ್‌ ಜಿಯಾಗ್ಯಫಿಕ್‌' ಎಂಬ ಆಂಗ್ಲಪತ್ರಿಕೆಯಲ್ಲಿ(ಜೂನ್‌,2003) 
"ಭಾರತದ ಅಸ್ಪ ಶ್ಯರು' (116 1111(000114010 ಲಿ? 1101೩) ಎಂಬ ಸಚಿತ್ರ ಲೇಖನವನ್ನು 
ಪ್ರಕಟಿಸಿರುವರು.ಈ ಲೇಖನದ ಆರಂಭಕ್ಕೆ ಎರಡೂ ಕಾಲು ಕತರಿಸಿದ ಒಬ್ಬ ದಲಿತ ಯುವಕನ 
ಚಿತ್ರವಿದೆ.21ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲೀಯೂ ಸಹ ದಲಿತನ ಸ್ಥಿತಿಗತಿ ಏನೇನೂ ಬದಲಾಗಿಲ್ವ ಅವನ 
ಮೇಲಿನ ಸವರ್ಣೀಯರ ದೌರ್ಜನ್ಯಕ್ಕೆ ಸರಿಸಾಟಿಯಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಸತ್ಯವನ್ನು ಈ ಚಿತ್ರ 
ಸಾರುತಿದೆ.ಅರ್ಜಿ ಹಾಕದೆ ಹುಟ್ಟಿದ ತಪ್ಪಿಗೆ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರು ಪಡುವ ಪಾಡು ಎಂಥ ನರಕ ಸದ್ಭಶವಾಗಿದೆ 
ಎಂಬುದನ್ನು ಆ ಪತ್ರಿಕೆಯ ವರದಿಗಾರ ಟಾಮ್‌ ಓನಿಲ್‌ ಹಾಗೂ ಫೋಟೋಗ್ರಾಫರ್‌ ವಿಲಿಯಂ 
ಅಲರ್ಡ್‌ ಜಗತ್ತಿಗೇ ಅನಾವರಣ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಲೇಖನದ ಜೊತೆಗೇ ದಲಿತ 
ರುಾಡಮಾಲಿಗಳ ಬದುಕನ್ನು ಚಿತ್ರಿಸಿರುವ" ಲೆಸರ್‌ ಹ್ಯುಮನ್‌' ಎಂಬಸಾಕ್ಟ್ಯ ಚಿತ್ರವನ್ನೂ ಕೂಡ 
ನ್ಯಾಷನಲ್‌ ಜಿಯೊಗ್ಗಫಿಕ್‌ ವೆಬ್‌ ಸೈಟ್‌ನಲ್ಲಿ ಯಾರಾದರೂ ನೋಡಬಹುದು.ಇವುಗಳನ್ನು 
ಗಮನಿಸಿದರೆ ಹಿಂದೂ ಮತೀಯವಾದಿಗಳು ಇನ್ನಾವಮೂರನ್ನುಮುಂದಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ನಾವೆಲ್ಲಾ 
ಹಿಂದೂಗಳು ಒಂದು ಎಂದು ಹೇಳುತಾರೋ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ ನಾಗರೀಕ ಜಗತಿನ ಎದುರು ಭಾರತ 
ಮತ್ತೆಮತ್ತೆತಲೆ ತಗ್ಗಿಸುವಂತೆಯೇ ಇದೆ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆಯ ಅಭಿಶಾಪ. ದೇಶಾದ್ಯಂತ ದಲಿತರ ಮೇಲೆ 
ನಿತ್ಯ ದೌರ್ಜನ್ಯ ನಡೆಯುತಲೇ ಇದೆ.ದೊಡ್ಡ ರಾಷ್ಟ್ರದ ಸಣ್ಣಜನರ ನೀಚತನಕ್ಕೆ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿ 
ಇವತ್ತಿಗೂ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆ ಎಂಬುದುನಾನಾ ರೂಪಸ್ವರೂಪದಲ್ಲಿ ದಲಿತರನ್ನು ದಮನ ಮಾಡುತಲೇ 
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ಇದೆ.ಈ ದಮನದ ಒಂದು ಮಾದರಿಯನ್ನು ನಮ್ಮ ಲಕ್ಷ್ಮಣ್‌ ಅವರ ಕು ಬ 
ಆತ್ಮಕಥನ ನಮ್ಮಮುಂದಿಡುತ್ತದೆ.ಹಾಗೆ ನೋಡಿದರೆ ಮರಾಠಿಯ "ಅಕ್ರಮ ಸ ನ ಮ 
ಮುಂತಾದ ಆತ್ಮಕಥನಗಳ ಸಾಲಿಗೆ "ಸಂಬೋಳಿ'ಯೂ ಸೇರ್ಪಡೆಯಾಗುತಿದ್ದು "ಸಂಬೋಳಿ 
ಎಂಬ ಶೀರ್ಷಿಕೆ ಅನ್ವರ್ಥವಾಗಿದೆ ಮತ್ತು ಮುಖ ಪುಟ ಧ್ವನಿ ಸತ್ತಮೂಕ "ಸಂಬೋಳಿ'ಯೇ 
ಆಗಿದೆ. 

"ಮಾದಿಗನಾಗಿ ಹುಟ್ಟಿದ್ದೇಲೆ ಏನೇನ್‌ ಕಂಡೆ ಸಾಯೋತನಕ ಸಂಸಾರದೊಳಗೆ ನರಕಾ 
ಕಂಡೆ' ಎಂಬ ಮಾತಿಗೆ ಸಾಕ್ಟಿ ಎಂಬಂತಿದೆ "ಸಂಬೋಳಿ'. ಈ ಕಥನಕಾರರು ಅತ್ಯಂತ 
ಸಂವೇದನಾಶೀಲರು.ಸೂಕ್ಚ್ಮಸಂವೇದನೆಯ ಮನುಷ್ಯ ಯಾವತೂಸುಖದಿಂದ- ಪಶುವಿನಂತೆ 
ಇರಲಾರ ಎಂಬುದನ್ನು ಈ ಕೃತಿ ಸಾದರಪಡಿಸುತ್ತನಮ್ಮ ಜೀವಾನ ಅಂಗೈನಲ್ಲಿಡಿದು ಓದುವಂತೆ 
ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಅಜ್ಜಿಯ ಒಂದ್ಯಯಿ, ತಾತನ ಒಂದ್ಕಯಿ ಎಡ ಬಲಗಳಲ್ಲಿ ತಟ್ಟುತಿರಲು "ಗೋಡೆ 
ಇಲ್ಲದ ಅರ್ಪನೆಯಾಗ್ನಸುಖನಿದ್ದೆ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದಹುಡುಗನ್ನಕಂಡು ಯಾರೋಪುಣ್ಯಾತ್ಮರು ಶಾಲೆಗೆ 
ಕಳುಹಿಸುವಂತೆ ಹೇಳಿದುದರಿಂದ ಹಳೇ ಮಂಟಪದ ಸ್ಕೂಲ್‌ಗೆ ಸೇರಿಸಿದ್ರು.ಇಲ್ಲಿಂದ 
ಶುರುವಾಗುತದೆ ಲಕ್ಷ್ಮಣ್‌ ಅವರ ಜ್ಲಾಘಕ ಚಿತ್ರಶಾಲೆ. ಅದರಲ್ಲಿ ಸಾಸಿವೆಯಷ್ಟು ಸುಖವಿದ್ದರೆ 
ಸಾಗರದಷ್ಟು ದುಃ ಚುವೇ ಮಡುಗಟ್ಟಿ ದಡಕ್ಕೆ ಅಪ್ಪಳಿಸುತ್ತಿದೆ. ಧಾರಾವಾಹಿಯಂತೆ 'ಒಂದೊಂದೇ 
ಕಂತುಗಳು ತೆರೆದುಕೊಳ್ಳುತವೆ. ಉದಾರ ತೆ ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್ನರು ನೀಡಿದ ಭಿಕ್ಬೆ ಕಾಸಿನಿಂದ 
ಕೋಳಿಯನ್ನು ಕೊಂಡು ಸಾಕಿದ್ದು; ಅದರ ಮರಿಗಳನ್ನು ಮಾಸಿ 'ಮಾರ್ದಮಿ ಹಬ್ಬ ಮಾಡಿದ್ದು; 
ಕಾಳಮ್ಮನ ಗುಡಿ ತಿಕ್ಲು ಪೂಜಾರಪ್ಪನ ಮೈಮೇಲೆ ದೇವರು ಬರುತ್ತಿದ್ದದ್ದು ಅವನ್ನ ಕುಡುದ್ದಂದ 
ಮಾರಣ್ಣ ಕಲ್ಪಿಡ್ಳಂಡು ಬೈದು ಓಡಿಸಿದ್ದು ; ; ಪೋತೇವು (ಮ್ಯಃ ಯಲ್ಲಿ ಗಂಧ) ಜ್‌ 
ಹೋಗಲೆಂದು. ಸಾಗಿ ಧರ್ಷರಾಯನ ಕಳಸಕ್ಕೆ ದವನ ಬಾಳೆಹಣ್ಣು ಹೊಡೆದದ್ದು; 
ಮಳೆರಾಯನನ್ನು ಹೊತು ಊರೂರು: ಸುತಿದ್ದು ಕಾಕತಾಳೀಯವೋ ಎಂಬಂತೆ ಮಳೆ ಸುರಿದದ್ದು 

; ಕರ್ವಾಡ ತಣ್ಣಿ(ಷ ಪಾನೀಯ)ಯ ಕುಡಿತಕ್ಕೆ 'ಗಂಟುಬಿದ್ದ ಜನ ಮಾರಾಮಾರಿ ಹೊಡೆದಾಡಿದ್ದು; 
ಹಸಿವ್ರ ತಾಳಲಾರದೇ ಜೊತೆ ಹುಡುಗರೊಂದಿಗೆ ಒಕ್ಕಲಿಗರ ತೋಟದ ಹಣ್ಣುಕಾಯಿ ಕದ್ದು 
ಸಿಕ್ಕಾಕೊಂಡು ಹೊಡೆತ ತಿಂದದು; ; ತಮ್ಮಹಿರೀಕನನ್ನು ಬಲಿ ತೆಗೆದುಕೊಂಡ ದೀಪಾವಳಿ ಹಬ್ಬವನ್ನು 
ಸ ಮಾಡಬಾರದು ಎಂದು. ಹಟ್ಟಿ ಅಜ್ಜ ತಿಳಿ ಹೇಳಿದ್ದು; ಕಾಚಕ್ಕಿ ಸುಡುತ್ತಿರುವಾಗ ಅಂಗಿ ' 
ಸುಟ್ಟುಕೊಂಡು ಬೇರೆಗತಿ ಇಲ್ಲೆ ಅದರಲ್ಲೇಸ ಸ್ಕೂ ಲಿಗೆ ಹೋದದ್ದು: ಎಲ್ಲೋ ತೋಟದ ಬೇಲಿಯಲ್ಲಿ 
ಬೆಳೆದಿದ್ದ ಸಿಹಿ ಹುಣಿಸೆ ಹಣ್ಣು. ಕಿತ್ತು ತಿನ್ನುವಾಗ ನಾರಾಯಣಪ್ಪನ ಕೈಗೆ ಸಿಕ್ಕಿಬಿದ್ದು ಏಟು ಡು 
ಅವನ ಹೇಲು ಮೆತಿದ ಮೆಟ್ಟನ್ನು ತನ್ನ ಅಿಂಗಿಯಿಂದ ವರಸಿಕೊಟ್ಟದ್ದು; ಶ್ರಾವಣ ಶನಿವಾರದ 
ದಿನಗಳಲ್ಲಿ ಬೆಂಗಳೂರು ಪೇಟೆಗೆ ಬಂದು ' "ಶಿವನ ನಾರಾಯಣ "`ೋವಿಂದಾ ಗೋವಿಂದ'' 
ಎಂದು ತಿರಿದುಂಡದ್ದು; ; ಬೈರಣ್ಣ ಎಂಬುವವನು ಎಳೆ ಎಮ್ಮೆ ಕರಗಳ ತಿಕಕ್ಕೆ ಸುಣ್ಣದ ಮದ್ದಿಟ್ಟು 
ಸಾಯ್ಸಿ ಚರ್ಮ ಸುಲೀಬೇಕಾದರೆ ಅರಿವಿಲ್ಜೆ ಅವನ ಹೆಲ್ಟರ್‌ ಆಗಿ ಚೂರಿ ಹಿಡಿದದ್ದು ; 
ಅನಾಥೆಯಾದ ಬೆರಣಿ ಅಜ್ಜಿಯ ಮನೆ ಹೊರಗೆ ಸ ಸುಟ್ಟುದಿ ಬಿಸಿಲಲ್ಲಿ ಬಿಸಿ ಬಿಸಿ ಅನ್ನ ಕಾರ ಕ 
ಬೊಗಸೆನೀರು ಕುಡಿದದ್ದು: "ಮಾನವ ಸಂಬಂಜ ದೊಡ್ಡದು ಕನ್ನಾ ' ಎಂಬಂತೆ ಆ ಅಜ್ಜಿಇವರ 
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ತಲೆ ಸವ 


ಲೆ ಸವರಿದ್ದು ; ಖಾಕಿ ಚಡ್ಡಿ ಬಿಳಿ ಅಂಗಿ ಯುನಿಫಾರಂಗೆ ಗತಿಯಿಲ್ಲದೆ ಸ್ಕೂಲ್‌ ಬಿಟ್ಟು ಸಂಬಳಕ್ಕೆ 
ಸೇರಿ ಅನಂತರ ಯಾರ್ಹೋ ಮನೆಯಲ್ಲಿನ ಖಾಕಿ ಚಡ್ಡಿ ಬಿಳಿ ಅಂಗಿ ಬೇಡಿ ತಂದು ಮತ್ತೆ ಸ್ಕೂಲಿಗೆ 
ಹೋಗಿದ್ದು ಅಲ್ಲಿಸಹಪಾಠಿ ಗುರುಪ್ರಸಾದ್‌ ಎಂಬ ಹುಡುಗ ಇವರನ್ನು ಎಸ್ಸಿ ಎಸ್‌ಟಿ ಹಾಸ್ಟೆಲ್ಲಿಗೆ 
ಸೇರಿಸಿದ್ದು - ಇತ್ಯಾದಿ ಹೀಗೆ ಹೇಗೋ ಮಾಡಿ ಲಕ್ಷ್ಮಣ್‌ ಎಸ್‌ಎಸ್‌ಎಲ್ಸಿ ಮಾಡಿದ್ದು ಪವಾಡ 
ಸದ್ಭಶವೋ ಎಂಬಂತಿದೆ.ಆಮೇಲೆ ಕುಮಾರಸ್ವಾ ಮಿ ವಿದ್ಯಾಮಂದಿರದಲ್ಲಿಜವಾನನ ಕೆಲ್ಲಸಿಕ್ಕಿದ್ದು 
; ಅಲ್ಲಿ ಎಂ.ಸಿ.ನಾಯ್ಡು ಎಂಬ ಕಾರ್ಯದರ್ಶಿ ಮನೆ ಮದುವೆ ಪಂಕಿಯಲ್ಲಿ ಕುಳಿತು ಊಟ 
ಮಾಡಿದ ತಪ್ಪಿಗೆ ಕೆಲಸ ಕಳ್ಳಂಡದ್ದುಆಮೇಲೆ ಬಣ್ಣದ ಕೆಲಸ ಮಾಡ್ಕಾ ಜೀವನ ಮಾಡಿದ್ದು; ಈ 
ಮಧ್ಯೆ ಸ್ನೇಹಿತ ಜಗದೀಶನ ತಂಗಿ ಕಮಲಳ ಅಮರ ಪ್ರೇಮಕ್ಕೆ ಮನಸೋತು ಆಕೆಯ ಕೈ ಹಿಡಿದದ್ದು 
- ಇವೆಲ್ಲ ವೈಯಕ್ತಿಕ ಕಷ್ಟ ಕಾರ್ಪಣ್ಯಗಳ ಮಾತಾಯಿತು. 

ಇದೇ ದಿನಗಳಲ್ಲಿ ದಲಿತ ಸಂಘರ್ಷ ಸಮಿತಿಗೆ ಸೇರ್ಪಡೆಯಾದ ಲಕ್ಷ್ಮಣ್‌ ಅವರ 
ದೃಷ್ಟಿ ಹೆಚ್ಚು ಸಾಮಾಜಿಕ ಬದ್ಧತೆಯತ್ತ ಸೈದ್ಹಾ ತಿಕ ತಿಳುವಳಿಕೆಯತ್ತಮುಖಮಾಡಿತು. ದ.ಸಂ.ಸ. 
ಹೋರಾಟಗಳಲ್ಲಿ ಸಕ್ರಿಯವಾಗಿ ಭಾಗವಹಿಸಿದ ಮೇಲೆ ಅವರಂಥ ಹತಭಾಗ್ಯರ ಜೀವನವೆಲ್ಲಾ 
ಜಾತಿ ದೌರ್ಜನ್ಯಕ್ಕೆ ಸಿಕ್ಕಿ ಹೇಗೆ ಹಾಳಾಗುತ್ತಿದೆ ಎಂಬುದರ ಅರಿವಾಗುತದೆ. 
ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌,ಪೆರಿಯಾರ್‌, ಬಸವಣ್ಣ ಮುಂತಾದವರ ಬಗ್ಗೆ ತಿಳಿದುಕೊಂಡಮೇಲೆ ಅವರಿಗೆ ತನ್ನ 
ಸರ್ಕಾರೀ ಕೆಲಸ ಯಾಕೆ ಸಿಕ್ಕು, ಮತ್ತು ಅದು ಮತ್ತೆ ಯಾಕೆ ಹೋಯ್ತು? ಸವರ್ಣೀಯರು 
ದಲಿತರನ್ನಮನೆ, ಬಾವಿ, ಹೊಟೆಲ್ಲು ದೇವಸ್ಥಾನಗಳಿಗೆ ಯಾಕೆ ಸೇರಿಸುವುದಿಲ್ಲ- ಈ ಮುಂತಾದ 
ವಿಚಾರಗಳೆಲ್ಲಾಫಕ್ಕನ ಅರ್ಥವಾಗ್ತಾ ಹೋದ್ವು. 

"ಬೆಳಕಿನೆಡೆಗೆ' ಹೊರಟ ದ.ಸಂ.ಸ. ಎಂದೂ ಸಮಗ್ರ ಬದಲಾವಣೆಯನ್ನು 
ಬಯಸಲಿಲ್ಲಅದು ಸುಧಾರಣೆಗಾಗಿ ಶ್ರಮಿಸಿತು.ಆದರೆ ಸಮಗ್ರ ಬದಲಾವಣೆ ಎಂಬುದು ಸಾವು 
ಬದುಕಿನ ಪ್ರಶ್ನೆ ಎನ್ನುವುದು ಲಕ್ಷ್ಮ] ಣ್‌ ಅವರಿಗೆ ತಿಳಿದಿತ್ತು ಯಾವಾಗ ರಾಜಕೀಯ ಪಾಲುದಾರಿಕೆಗೆ 
ದಲಿತರು. ಮನಸೋತೆರೋ ಅಂದೇ ಸಂಘಟನೆ ದಿಕ್ಳು ತಪ್ಪಿತು. ಅದನ್ನು 
"ಜೀವನೋಪಾಯಕ್ಕಾಗಿ, ಮೋಜಿಗಾಗಿ, ಹಣಕ್ಕಾಗಿ, ಅಧಿಕಾರಕ್ಕಾಗಿ ಬಳಸಿಕೊಂಡದ್ದನ್ನು ಕಂಡ 
ಲಕ್ಷ್ಮಣ್‌ ಮತ್ತು ಅವರಂಥ ಕಾರ್ಯಕರ್ತರು ಅದನ್ನು ತ್ಯಜಿಸಿದರು. ಊಳಿಗಮಾನ್ಯತೆಯ ಶನಿ 
ಸಂತಾನಗಳಾದ ಜಾತಿ ಪದ್ಧತಿ, ಜೀತ ಪದ್ಧತಿ, ಅಸಮಾನತೆ, ದೇವದಾಸಿ ಪದ್ಧತಿ, ಬಿಟ್ಟಿ ಚಾಕರಿ 
ಮುಂತಾದ ತಾರತಮ್ಯಗಳ ಎರುದ್ಧ ಹೋರಾಡಿದ ಸಂಘಟನೆ ಆಮೇಲೆ ದಿಕ್ಕಾಪಾಲಾಗಿ 
ಹೋದದ್ದುಇತಿಹಾಸ. ಜಾತಿ ಪದ್ಧತಿ ಹಿಂದೂ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಕ್ಯಾನ್ಸರ್‌ ಇದ್ದಂತೆ. ಅದು ಮನುಷ್ಯನನ್ನು 
ಒಳಗೊಳಗೇ ತಿಂದು ಕೊಂದು ಬಿಡುತದೆ.'ನಿನ್ನ ಜಾತಿ ಏನು? ಯಾವುದು ಎಲ್ಲಿರಬೇಕೋ 
ಅಲ್ಲಿದ್ದರೆ ಚೆಂದ' ಎಂಬ ಒಂದು ಮಾತು ಸಾಕು! ಎಂಥಾ ಪ್ರತಿಭೆಯ ಸುಳಿಯೂ ಸುರುಟಿ 
ಹೋಗುತದೆ ಎಂಬುದನ್ನು "ಸಂಬೋಳಿ'ಯ ಸಂದರ್ಭಗಳು ಸಾದರ ಪಡಿಸುತವೆ. 

ಈ ಜಾತೀಯತೆಯ ಪ್ರಶ್ನೆ ಬಂದಾಗ ಲಕ್ಷ್ಮಣ್‌ ಅವರು ಅಂತರ್ಮುಖಿಯಾಗಿ 
ಬಿಡುತಾ] ರೆ..ದೇವರು ಸರ್ವಾಂತರ್ಯಾಮಿ,ಸಕಲ ಜನರನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವವನು ಎನ್ನುವುದು ಸತ್ಯವೇ 
ಆಗಿದ್ದರೆ ಯಾವ ತಪ್ಪೂ ಮಾಡ್ಬೇ ಇರುವ ನಮ್ಮೇಲೆ ವಿನಾಕಾರಣ ಇಷ್ಟೆಲ್ಲಾ ಅನ್ಯಾಯ, 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೪೦ 


ಅವಮಾನಗಳು ಪ್ರತಿದಿನವೂ ನಡೆಯುತ್ತಿರುವಾಗ ದುಷ್ಟರನ್ನು ಶಿಕ್ಷಿಸೋ, ಶಿಷ್ಟರನ್ನು ರಕ್ಷಿಸೋ ಆ 
ಚಮಚ ದೇವರಾದವನು ಯಾಕೆ ನಮ್ಮೇಲೆ ನಡೆಯುವ ಅನ್ಯಾ ಯಗಳನ್ನೆಲ್ಲಾ 
ಸಹಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ? ನಾವು ಮಾಡಿರುವ,ಮಾಡುತಿರುವ ಪಾಪಗಳಾ ದರೂ ಏನು?” (ಪುಟ 
104) ಎಂದು ವಿಚಾರಮಗ್ಗರಾಗುತ್ತಾರೆ.ಹೀಗೆ ಅವರು ಸ್ವಪರೀಕ್ಷೆಯಿಂದ, ಸ್ವಪ ತ ಚು] 
ಸತ್ಯ ಶೋಧನೆಗೆತೊಡಗುತ್ತಾರೆ.ಕಡೆಗೆ ಅವರ ಮನಸ್ಸು ರೋಸಿಹೋಗಿ ದೇವರು, ಧರ್ಮ, ಪೂಜೆ 
ಇತ್ಯಾದಿಗಳನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸುತದೆ.ಹಾಗೆ ನೋಡಿದರೆ ದೇಶ ಕಾಲ ಧರ್ಮಗಳ ಪರಿಮಿಶ ವ್ಯಾಪ್ತಿ 
ಇದ್ದರೂ ಸತ್ಯ ಶೋಧನೆ ಮಾಡುವ ಲಕ್ಷ್ಮಣ್‌ ಅವರ ಖಜು ಸ್ವಭಾವ ಗಾಂಧೀಜಿಯ ಆತ್ಮ 
ಕಥೆಯಂತೆಯೇ ಪಾರದರ್ಶಕವಾಗುತದೆ. ಅವರಿಗಾದರೋ ಹಣಬಲ, ಜನ ಬಲ ಮತ್ತು 
ಎಲ್ಲಕ್ಕಿಂತ ಮಿಗಿಲಾಗಿ ಪ್ರಸಾರ ಮಾಧ್ಯಮಗಳ ಬಲ ಇತ್ತುಆಡ್ದರಿಂದ ಅವರು ಯುಗ 
ಪುರುಷರೆಂಬಂತಾದರು. ಒಂದೇ ಒಂದು ಬಾರಿ ಬಿಳಿಯರಿಂದ ನೂಕಿಸಿಕೊಂಡು 
ಅವಮಾನಗೊಂಡ ಗಾಂಧಿ ಅವರು ಗುಲಾಮಗಿರಿಯಿಂದ ದೇಶವನ್ನು ವಿಮೋಚನೆಗೊಳಿಸಲು 
ಹೋರಾಡಿದ್ದುಸಹಜವೇ.ಆದರೆ ಶತಮಾನಗಳಿಂದ ನೂಕಿದಾಕಡೆ ಬಿದ್ದಿರುವ ಇವತಿಗೂ ಅದೇ 
ಸ್ಥಿತಿಗತಿಯಲ್ಲಿ ಒದ್ದಾಡುತಿರುವ ದಲಿತರ ಬಗ್ಗೆ ಯಾರು ತಲೆ ಕೆಡಿಸಿಕೊಂಡವರು? ದಲಿತ 
ಸೂರ್ಯನಂದು ಕರೆಸಿಕೊಂಡಿರುವ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ರಾಜ್ಯಾಂಗದಲ್ಲಿ ಮೀಸಲಾತಿ 
ಸೌಲಭ್ಯವನ್ನೇನೋ ಮುಂಗಾಣ್ಮೆಯಿಂದ ಸೇರಿಸಿದರು.ಆದರೆ ಈಗ ಜಾಗತೀಕರಣ ಖಾಸಗೀಕರಣ 
ಹಾಗೂ ಆರ್ಥಿಕ ಉದಾರೀಕರಣ ನೀತಿಯಿಂದಾಗಿ ಮೀಸಲಾತಿ ಸೌಲಭ್ಯ ಗಳೆಲ್ಲತನಗೆ ತಾನೇ 
ತೂರಿ-ಹೋಗಿ ಅಪ ಪ್ರಸುತವಾಗುತಿವೆ. ಪ್ರತಿಭೆ ಇರುವ ಮೇಲ್‌ ಜಾತಿಯವರಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಹಣ ಅಧಿ 
ಕಾರ ಅಂತಸ್ತುಎಲ್ಲಾ ದಲಿತನ ಪಾಡು ಯಾವತ್ತಿನಂತೆಯೇನಾಯಿ ಹಂಜ ಕೀಳಾದ 
ಬದುಕಾಗಿದೆ. ಸ್ವಾ ತಂತ್ರ ಪೂರ್ವದ ಕಾಲಕ್ಕಿ ೦ತಲೂ ಈಗ ಬಯಲು ಸೀಮೆಗಳ ಮಾದಿಗರ 
ಹಟ್ಟಿಗಳು ಪ ಸುರಿಯುತ್ತಿದೆ. ಇನ್ನು ಅಕ್ಬರ ಎದ್ಯೆಗೆ ತೆರೆದುಕೊಳ್ಳುವುದಂತೂ ಕನಸು 
ಮನಸಿನಲೂ ್ಲಿ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲದ ಮಾತು. ಲಕ್ಷಾಂತರ ಅದೃಶ್ಯ ನಿರ್ವಸಿತ ದಲಿತರು ಅಕ್ಬರದ ಕೆಗೆ 
ಬರುವ ಸಾಧ್ಯ. ಯೇ ಇಲ್ಲ ಮಾನವೀಯ ಧರ್ನಒಂದಲ್ಲದೆ ಯಾವ ಧರ್ಮವೂದುಃ ಖಾರ್ತರನ್ನು 
ಎಂದೂ ಮೇಲೆತಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ ಲಕ್ಕ ಕ್ಸ್‌ ಹೇಳುವಂತೆ "“ಎಲ್ಲಾ ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿನ ಜನ್ಗಳು 
ನೋವು, ಕಷ್ಟಹಸಿವು, 22 | ಅನುಭವಿಸಿರುವುದರಿಂದ ಬಡವ ಸಾವುಕಾರರ ಮಧ್ಯೆ 
ಪ್ರೀತಿ ಗೌರವ, ಸಮಾನತೆಗಳಿಲ್ಲದಿರುವುದರಿಂದ ಮತಾಂತರದ ರೋಗವೂ ದಲಿತರನ್ನು 
ಉದ್ಧಾರಮಾಡಲಾರದು''. 

ಸವರ್ಣೀಯರು ಆಚರಿಸುವ ಅಸ್ಪೃ ಶ್ಯತೆ ಒಂದು ಕಡೆಗಾದರೆ,ದಲಿತರ 
ಪಟ್ಟಿಯಲ್ಲಿಯೇ ಇರುವ ಹೊಲೆಯ,ಮಾದಿಗ, ಕ್‌ ಕೊರಮ, ಆದಿವಾಸಿ ಬುಡಕಟ್ಟು 
ಜನರಲ್ಲಿರುವ ತಾರತಮ್ಯ ಭಾವನೆ ಲಕ್ಕ ಕಣ್‌ ಅವರ ಅಂತಃ ಕರಣವನ್ನು ಕಲಕಿ ಬಿಡುತದೆ. ಜೊತೆಗೆ 
ಮೀಸಲಾತಿ ಸೌಲಭ್ಯ ಗಳಿಂದ ಶಿಕ್ಷಣ ಪಡದು, ನವಬ್ರಾಹ್ಮಣರಂತೆ ವರ್ತಿಸುವ ದಲಿತರಸ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ 
ದುರಹಂಕಾರಕ್ಕೆ ಎಣೆಯೇ ಇಲ್ಲದಾಗಿದೆ. ಮತೆ ಕೆಲವರು ದಲಿತರ ರಕ್ತವನ್ನೇ ಹೀರಿ ಬದುಕುವ 
ಜಿಗಣೆಯಂತೆಯೂ ಇದ್ದಾರೆ.ಉದಾಹರಣೆಗೆ: ಎಲ್‌.ಹನುಮಂತಯ ನಂತಹವರೇ ದಲಿತ 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸ ಸಂವಾದ/೪೧ 


ಸಂಸ್ಥೆಯೊಂದರ ಲಕ್ಟಾಂತರ ಹಣವನ್ನು ಚಪ್ಪರಿಸಿದರೆಂದು ಲಕ್ಷ್ಮಣ್‌ ದಾಖಲಿಸುತಾರೆ.ಈ 
ನಿರ್ಭಿಡೆಯು ಲಕ್ಷ್ಮಣ್‌ ಅವರ ಖುಜು:ಸ ಭಾವಕ್ಕೆ ಹಿಡಿದ ಕನ್ನಡಿಯಾಗಿದೆ. ಇತ್ತೀಚೆಗಂತೂ 
ಎಡಗೈ- ಬಲಗೈ ಎಂಬ ತಾರತಮ್ಯತೆ ತಾರಕಕ್ಕೇರಿ ಮುಗಿಲು ಮುಟ್ಟುತಿದೆ. ಈ ಬಗೆಯ 'ಕಿತ್ತಾಟಗಳು 
ಯಾರಿಗೆ ಲಾಭ ಎಂಬುದನ್ನು ಮತ್ತೆ ವಿವರಿಸ ಬೇಕಾಗಿಲ್ಲಮನುವಾದಿಗಳ ಕೈ ಕೈ ಹಿಡಿದು 
ಸಾಗುತ್ತಿರುವ ಮಾಯಾವತಿಯಂತಹ ದಲಿತ ನಾಯಕರು ಯಾವ ಪುರುಷಾರ್ಥವನ್ನು ಸಾಧಿ 
ಸಲು ಹೊರಟಿದ್ದಾರೋ ಕಾಣದಾಗಿದೆ! ಒಟ್ಟಾರೆ ನ್ಯಾಶನಲ್‌ ಜಿಯಾಗ್ರಫಿಕ್‌ ಸಂಚಿಕೆಯ 
ಅವಲೋಕನದಂತೆ ಯಾರೇ ಒಬ್ಬದಲಿತ, ರಾಜಕೀಯ ಅಧಿಕಾರದಲ್ಲಿ ಪಾಲುಗಾರನಾದರೂ 
ಅವನುವ್ಯ ವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ. "ಜೈಸಿದನಾಯಕ'ನಂತೆತ _ಪೂರ್ವಿಕರನ್ನು ಮರೆತೇ ಬಿಡುತಾನೆ. ಇವತಿಗೂ 
ಹಸಿ ಪಾಜ ಹದ. ವುಡುವ, ಗಟಾರಗಳಿಗಿಳಿದು ಒಳ ಚರಂಡಿ ಶುದ್ಧಿ ಮಾಡುವ, ಬೊಗಸೆಗೆ 
ಹಾಕಿದ ನೀರನ್ನು ಕಣ್ಣು ಮುಚ್ಚಿಕೊಂಡು ಕುಡಿಯುವ ಅಸ್ಪ ಶ್ಯರು' ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ ಕಂಡು 
ಬರುತಾರೆ. ತಮ್ಮಹೊಲಸನ್ನು ಬಾಚಿದವನ ತಲೆಮೇಲೆತಂಬಿಗೆ ನೀರನ್ನೂ ಸುರಿಯದ ಮಹಾನ್‌ 
ಸವರ್ಣೀಯರೂ ಇಲ್ಲುಂಟು. ಹೀಗಾಗಿ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ದಲಿತೋದ್ದಾರವೆಂಬುದು ಮರು 
ಮರೀಚಿಕೆಯೇ ಸರಿ. 

ಇಷ್ಟುದರೂ ಲಕ್ಷ್ಮಣ್‌ ಅವರುಸಂಯಮಕಳೆದುಕೊಂಡು ಮಾನವ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನೇ 
ನಿರಾಕರಿಸುವ ಸಿನಿಕರಾಗುವುದಿಲ್ಲ ದುಃಖಾರ್ತರ ವಿಮೋಚನೆ ಹಾಗೂ ರಾಷ್ಟ್ರ ದ ಭವಿಷ್ಯ 
ಯಾವತ್ಕೂಸಂಘಟನಾತ್ಮಕ ಹೋರಾಟದಿಂದ ಮಾತ್ರ ಸಾಧ್ಯ ಎಂಬ ದೀಪ ಚಿಂತನೆ ಅವರದ್ದು 
ಈ ದಿಸೆಯಲ್ಲಿಅವರು "ಜಾತಿ ವಿನಾಶ ವೇದಿಕೆ' ಎಂಬ ಸಂಘಟನೆಯನ್ನು ರೂಪಿಸುತಿದ್ದಾರೆ. ಅಲ್ಲದೆ 
ಕರ್ನಾಟಕದ ನೆಲ ಜಲ ಸಂಪನ್ಮೂಲಗಳ ಲೂಟಿಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿರುವ ನವ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳ 
ಎರುದ್ದ ಪ್ರತಿಭಟಿಸುತ್ತ ಪ್ರಜಾತಾಂತ್ರಿಕ ಹೋರಾಟದಲ್ಲಿ ತಮ್ಮನ್ನು ತತಾ ಕೂತ 
ಕರ್ನಾಟಕ ವಿಮೋಚನ ಕರಾ ಜನಪರ ಸಂಘಟನೆಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಅಪಾರ: ಆದರಾಭಿಮಾನ 
ಇಟ್ಟುಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಕ.ವಿ.ರಂ. ಕಾರ್ಯಕರ್ತರು ಹೊಟ್ಟೆಗೆ ಹಿಟ್ಟುಮೈಗೆ ಬಟ್ಟೆ 
ಕಾಲಿಗೆ ಮೆಟ್ಟು ಇಂಥ ಮೂಲಭೂತ ಸೌಲಭ್ಯ ಗಳನ್ನೂ ಗಮನಿಸದೆ ಮಂ ರ್ಥ 
ಜೀವಿಗಳಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಕವಿರಂ ಸಂಗಾತಿಗಳು ತಮ್ಮನ್ನು ತಾವು ಸುಟ್ಟುಕೊಂಡು ಪರರಿಗೆ ಜು 
ಕಷ ತಜೀವಿಗಳು, 'ಎಚಾರವಂತಕು. ತಮ್ಮಸುಖ ಸಂತೋಷಗಳನ್ನುಸ ಸುಟ್ಟುಬೂದಿ ಮಾಡಿಕೊಂಡು 
ವಿಶ್ವ ದ ವಾರಸುದಾರರಂತೆ ಕೆಲಸ ಮಾಡುವ ಶ್ರಮಜೀವಿಗಳು ಚು ಲಕ್ಷ್ಮಣ್‌ ಅವರ ಈ 
ಮಾತಿನಲ್ಲಿ ಉತ್ಟೇಕ್ಟೆ ಏನಿಲ್ಲ ಎಂಬುದು ಆ ಸಂಘಟನೆಯನ್ನು ಹತಿರದಿಂದ ನೋಡಿದವರಿಗೆಲ್ಲಾ 
ತಿಳಿದುಬರುವ ಸಯ (ಪುಟ : 119).ಫಾರಿನ್‌ ಫಂಡನ್ನು. ಉಂಡು ಕರಗಿಸಲು ನಾಯಿ 
ಕೊಡೆಗಳಂತೆ ನಾಡಿನ ತುಂಬೆಲ್ಲಾ ಹುಟ್ಟಿಕೊಂಡಿರುವ ರಾಸು ಎನ್‌.ಜಿ.ಓ. ಸಂಘಟನೆಗಳ 
ನಕಲಿ ದೇಶಸೇವೆಯ ವೈ ಖರಿಯನ್ನು ಗಮನಿಸಿದರೆ ಲಕ್ಷ್ಮಣ್‌ ಅವರು ಕವಿರಂ ಬಗ್ಗೆ ಆಡಿರುವ 
ಮಾತುಗಳ ಸತ್ಯಾಸತ್ಯತೆ ಚಾರಾನಹು ತಿಳಿದುಬರುತದೆ. ಅದಿರಲಿ. 

ಒಟ್ಟಾರೆ ಲಕ್ಷ್ಮ ಣ್‌ ಅವರ ಆತ್ಮಕಥನ" ಸಂಬೊಣ' ಯುನಿರಹಂಕಾರಿ ಸಂತನನಿರ್ಮಲ 
ಮನಸ್ತಿನಿಂದಲೂ ಆದು ಜನರ ವಿಸ್ಟೃತಿ ವಿಲಾಸಗಳ ಅನಾವರಣದಿಂದಲೂ ಆದಿ ದ್ರಾವಿಡ 
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ಭಾಷೆಯ ಆಡುಮಾತಿನ ಸೊಗಡು ಸುತಲೂ ಕನ್ನಡದ ಆತ್ಮಕಥನ ವಿಭಾಗಕ್ಕೆ ಅಪೂರ್ವ ಕೃತಿಯಾಗಿ 
ಮೈದಾಳಿ ಬಂದಿದೆ.ಕೃತಿ ಯ ಉದ್ದಕ್ಕೂ ಲೇ ಖಕರ ಅಕೃತಕ. ಪಾರದರ್ಶಕ ಸರಳ ಸಂಪನ್ನ ವ್ಯಕಿತ್ವ 
ನಮ್ಮನ್ನು ಸೆರೆ ಹಡಿಯುತದೆ ದೆ.ಮುಖ್ಯ ು ನಮ್ಮ ದೊಡ್ಡ ದೇಶದ ದೊಡ್ಡ ಜನರ ಸಣ್ಣತನವನ್ನು 
ಹೆಜ್ಜೆ ಹೆಜ್ಜೆಗ ಳೂ ಅನಾವರಣ ಮಾಡುತದೆ. ಈ ದೇಶದ ದುಃಖಾರ್ತರ ಸಂಕಟಕ್ಕೆ ವಿಮೋಚನೆಯೇ 
ಜಲವೋ. ಎಂಬ ಆತಂಕ ಓದಿದವರ ಕರುಳಿಗೆ ಚೂರಿಯಿಟ್ಟು ತಿರುಗಿಸಿದಂತಾಗುತದೆ. ಅಂತೂ 
"ಸಂಬೋಳಿ' ಯಂತಹ ಆತ್ಮಕಥನ ನಮ್ಮ ಯುವ ಜನರ ಕಣ್ಣು ತೆರೆಸುವುದರಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಅಳಿಲು 
ಸೇವೆಯನು ಸಲಿಸುತದೆ ಎಂಬುದರಲ್ಲಿ ಎರಡು ಮಾತಿಲ್ಲ 
ಚ್‌ 





ಈ ಬದುಕಿನ ಕೆರೆಯಲ್ಲಿ ನೀರಿಗೆ ಕೊರತೆ ಇಲ್ಲ ಚಿಕ್ಕ ಕೊಡವನ್ನು ತಂದವರಿಗೆ ಅಷ್ಟೇ ನೀರು 
ಸಿಗುತದೆ. ದೊಡ್ಡದರಲ್ಲಿ ನೀರು ಮೊಗೆದು ಈ ಜೀವ ದ ೃವ್ಯವನ್ನು ಹೀರಬೇಕೆನ್ನುವವರಿಗೆ ತೆಗೆದಷ್ಟೂ 
ನೀರು. ಸಿಗುತ್ತದೆ. ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳ ಬದುಕು ವಿಸ್ವಾರವಾಗುವಂತೆಯೂ, ಅವರ ಶೋಧನೆ , 
ಪ್ರಯೋಗ, ಪ್ರಶ್ನೆಗಳೂ ಅನಂತವಾಗಿ ಬೆಳೆಯುವಾತೆಯೂಪೆ ಪ್ರೋತ್ಸಾಹಿಸುವುದರಿಂದ ಅವರಿಗೆ 
ನಿತ್ಯ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಲ್ಲ ಅಳವಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಶಕಿ ಶಿಪ್ರಾಪವಾಗುತದೆ. ಅವರು ನಿರ್ಭೀತಿಯಿಂದಲೂ, 
ನಿಸ್ಪಕೋಚದಿಂದಲೂ,ಸ ಸಂಪೂರ್ಣತ್ವ ದಿಂದಲೂ ಬೆಳೆಯಲು ಅವಕಾಶವಿರುವ ಶಾಲೆಗಳನ್ನು 
ಕಟ್ಟುವುದು ನೂತನ ಶಿಕ್ಷಣದ ಧ್ವೇಯವಾಗಿರಬೇಕು. ಅಲ್ಲಿ ಅವರಿಗೆ ಸಮಗ್ರತ್ವ, ಸ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ 
ಮತ್ತು ಶಾಂತಿಯ ಪಾಠಗಳನ್ನು ಕಲಿಸಬೇಕು. ಅವರು ಸ ಸರಳ ಜೀವನವನ್ನು ನಡೆಸಿ 
ಸುಶೀಲರಾಗುವಂತೆ ಪೆ ಪ್ರೇರಿಸಬೇಕು. 

ಆಧುನಿಕ ಶಿಕ ಣವು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಬಾಹ್ಯ ವಸುಗಳಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ್ದಾಗಿದೆ. ವ್ಯಕ್ತಿಯ 
'ಅಂತರಂಗದಲ್ಲಿ ಏನು ಮನೋವಿಕಾರಗಳಿದ್ದರೂ ಅವನು ಪ್ರಾಪಂಚಿಕ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ 
ಸಮರ್ಥನೂ, ಸ ೦ಪನ್ನನೂ ಆದರೆ ಸಾಕಾಗಿದೆ. ಸು ಮನುಷ್ಯನ ॥ ಬದುಕಿನ ಸತ 
ವಿಕಾಸವಾಯಿತೇ ಹೊರತು ಸಂಪೂರ್ಣತೆಗೆ ಅವಕಾಶ ಕೊಡುವುದಿಲ್ಲ ಉತಮ ಆದರ್ಶಗಳ 
ಗೋಪುರವನ್ನಟ್ಟ ಸಮಾಜ ಮಂದಿರವು ನೋಟಕ್ಕೆ ಅಂದವಾಗಿದ್ದರೂ ಮನುಷ್ಯನ ಅಂತರಂಗದ 
ವಿಷ್ಣವದ ಆಘಾತಕ್ಕೆ ಕುಸಿದು ಬೀಳುತ ದೆ. ಸರಿಯಾದ ಶಿಕ ಓಣವಿಲ್ಲದೇ ಜನರು 
ಹೂಡೆದಾಡಿಕೊಂಡು ೫ ಬಾಳೂ ಭದ್ರವಾಗಿರದಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳು ತಾರೆ. ನಿತ್ಯ ಜೀವನದ 
ನಡವಳಿಕೆಗಳಲ್ಲಿ ಮನಸ್ಸೂ , ಹೃದಯವೂ ಒಂದರೊಡನೊಂದು ಬೆತು ಸ ಸಮಗ್ರವಾಗಿ 
ಪರಿವರ್ತಿಸಿದರೆ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಸಮುಚಿತವಾದ ಪ್ರಜ್ಞೆಯು ಜಾಗೃತವಾಗುವುದರಿಂದ ವಿದಾ ರ್ಥಿಗೆ 
ಅವನ ಜೀವನದ ಒಳಗೂ ಹೊರಗೂ ನಡೆಯುವ ಕ್ರಿಯೆಗಳನ್ನು ಪ್ಪ ಪೂರ್ಣ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 
ನೋಡುವ ಕಲೆಯನ್ನು ಶಿಕ್ಷಕರು ಕಲಿಸಬೇಕು. ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಯು ಸ್ವಾ ತಪ ಪರಿಶೀಲನೆಯನ್ನು 
ಕೈಗೊಳ್ಳುವುದು ಇಲ್ಲಿಮುಖ್ಯವಾಗುತದೆ. ನಾನು' " ನನ್ನದು ಎಂಬ ಮಮತ್ವ ವನು ್ನಿಬಿಟು ಮನಸ್ಸು 


ತನ್ನನ್ನೇ ತಾನುತಿಳಿಯುವಪ ಪ್ರಯತ್ನದಲ್ಲಿ ತನಗಿಂತಲೂ ೪೫ ಹಂತಕ್ಕೆ ಏರಬಲ್ಲದು. ಅಷ್ಟೇ ಶಿಕ್ಷಣದೆ. 
ಅರ್ಥ ಮತ್ತುಸ ಸಾರ್ಥಕ್ಯ. 


ತಾಪಿ 
ಷಾ ಜೆ. ಕೃಷ್ಣಮೂರ್ತಿ 
ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೪೩ 


ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಊರ ಹರಂಪರೆಯಲ್ಲಿ ಕಾಲ ಮತ್ತು 
ಅವಕಾಶದ ಪಜ್ಞೆ 
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೦ ನಾಗರಾಜ ವಸ್ತಾರೆ 


ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಸಮಾಜದ ಅವಿಭಕ್ತತೆಯಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿ ಬೆಳೆದವರಿಗೆ ಅಥವಾ ಅದರ 
ಹತ್ತು-ಹಲವು ಮಜಲುಗಳನ್ನು ಕಂಡರಿತವರಿಗಷ್ಟ ಭಾರತೀಯ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕತೆಯ 
ಮೂರ್ತ-ಅಮೂರ್ತ ಮಗ್ಗುಲುಗಳನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವುದು ಸಾಧ್ಯ. ಅವಿಭಕ್ತ 
ಕೌಟುಂಬಿಕತೆಯ ವೈಶಿಷ್ಟವ. ಸಹಬಾಳ್ವೆ.ಒಂದೇ ಮೂಲದ ಮೂರು-ನಾಲ್ಕು 
ತಲೆಮಾರುಗಳಲ್ಲಿ ಹತ್ತಾರು ಟಿಸಿಲುಗಳನ್ನು, ಬಿಳಲುಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿರುವ ಕುಟುಂಬ, 
ಮಹಾವಟವೃಕ್ಷವೊಂದರ ಸಾಮ್ಯವನ್ನು ರೂಢಿಸಿಕೊಂಡಿರುತ್ತದೆ.ಎಂತಲೆ ಇಂತಹ 
ವಂಶಾವಳಿಯನ್ನು ಪೂರ್ವಿಕರು ವಂಶವೃಕ್ಷವೆಂದು ಕರೆದಿರುವುದು. 
ಇಂತಹ ಕೌಟುಂಬಿಕತೆಯ ಗುಣಾವಗುಣಗಳೇನೇ ಇರಲಿ,ಈ ವಿಶಾಲ ದೇಶದ 
ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ನೇಯ್ಗೆಯ ಹಾಸುಹೊಕ್ಕನ್ನು ಅದರ ಮೂರ್ತರೂಪದಲ್ಲಿ ಕಂಡರಿಯಬೇಕಾದರೆ 
ಅವಿಭಕ್ತ ಪರಿವಾರವೊಂದರ ಸೂಕ್ಷ್ಮ ರಚನೆಯನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವುದು ಅಗತ್ಯ ಇಂತಹ 
ಪರಿವಾರದ ಕೆಲವು ತಲೆಮಾರುಗಳ ಒಕ್ಕೂಟದಲ್ಲಿ ಕೆಲವರಿಗೆ ಎಂಭತ್ತು ಮತ್ತೆ ಕೆಲವರಿಗೆ 
ಕೇವಲ ಕೆಲವೇ ದಿನಗಳ ವಯೋಮಾನವಿರಬಹುದು. ಹುಟ್ಟು, ಬೆಳವಣಿಗೆ ಮತ್ತು ಸಾವು 
ಇಲ್ಲಿ ಆಗಾಗ್ಗೆ ಮರುಕಳಿಸುತ್ತಿರುವ ನೈಸರ್ಗಿಕ ಷ ಪ್ರಸಂಗಗಳು. ಅಂತೆಯೆ ಹಬ್ಬ-ಹರಿದಿನಗಳು, 
ಸುಗ್ಗಿಯ ಹಿಗ್ಗು, ಜನ್ಮ ದಿನಗಳು, ಬೀಯರ್‌ । ಜಾತ್ರೆಗಳು, ಪೂರ್ವ ಮತ್ತು ಅಪರ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೪೪ 


ಪ್ರಯೋಗಗಳು ಅಷ್ಟೆ ನಿರಂತರವುಳ್ಳ ಘಟನೆಗಳು.ಒಕ್ಕೂಟದ ಬಾಳಿನಲ್ಲಿ ಇಂತಹ 
ಸಂಗಿಕತೆಯೊಟ್ಟಿಗಿನ ಒಪ್ಪಂದ ಕ್ಷೇಮ-ಕುಶಲಗಳನ್ನು, ದುಃಖ-ಬವಣೆಗಳನ್ನು 


ಸಮಾನವಾಗಿ ಹಂಚಿಕೊಳ್ಳುವಷ್ಟು ಮಹತ್ವವುಳ್ಳದ್ದು. ಕಾಲದ ಮಹಾನ್‌ ಹರಿವಿನ 
ತುಣುಕುಗಳಾದ ದಿನ, ವಾರ,ಪಕ್ಷ,ಮಾಸ,ಸಂವತ್ಸರಗಳ ಹರಿವಿನ ಹೊಳೆಯಲ್ಲಿ ತೇಲುತ್ತಲೆ, 
ಈ ಸಮಷ್ಠಿಗೊಂಡ ಕಾಲ ಪ್ರವಾಹದಲ್ಲಿ ಸಮಯದ ಎರಡೂ (ಒಳ್ಳೆಯ ಹಾಗೂ ಕೆಟ್ಟ) 
ಮುಖಗಳನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡು ಸಾಗುವುದು ಇಲ್ಲಿನ ಅಲಿಖಿತ ರೂಢಿ. ಕಾಲಕ್ಕೆ ತಕ್ಕುದಾದ 
ುದಲಾವಣೆ,ಸಾಮಾಜಿಕ, ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಮಜಲುಗಳಲ್ಲಿನ ತಿರುವುಗಳು 
ತಿ ಸದಸ್ಯನಲ್ಲಿ ಅವನು ಹೊಂದಿಕೊಂಡಿರುವ ಕುಟುಂಬದಷ್ಟೆ ಅವಿಭಕ್ತ. 

ಕುಟುಂಬದಲ್ಲಿನ ಬದಲಾವಣೆಗಳಿಗೆ ತಳಕು ಹಾಕಿದಂತೆ ಅದರ ನೆಲೆಯನ್ನು 
ಕಂಡುಕೊಂಡ ಮನೆಯೂ ಕಾಲಾನುಕಾಲಕ್ಕೆ ತನ್ನ ರಚನೆ, ಗುಣ ಮತ್ತು ಶೈಲಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಬದಲಾವಣೆಗಳನ್ನು ಹೊಂದುವುದು ರೂಢಿ. ಮನೆ ತನ್ನ ಕೆಲವು ಕೊಠಡಿಗಳನ್ನು 
ಹಲವನ್ನಾಗಿಸಿ, ಒಂದು ಅಂತಸ್ತಿನಿಂದ ಮತ್ತೊಂದಾಗಿ, ಮತ್ತೊಂದರಿಂದ ಮತ್ತೂ ಒಂದಾಗಿ 
ಬೆಳೆಯುತ್ತ ಹೋಗುತ್ತದೆ. ಭ್ರೂಣಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿನ ಜೀವಕೋಶವೊಂದು ವಿಭಜನೆಗೊಂಡು 
ಎರಡಾಗಿ,ಎರಡು ನಾಲ್ಕಾಗಿ ಅಂಗಾಂಶವನ್ನು ರೂಪವನ್ನು ತಳೆಯುವಂತೆ ಸಾವಯವ 
ರೀತಿಯದ್ದು ಈ ಬೆಳವಣಿಗೆ. ಹೀಗೆ ಹೂಡಿಕೊಳ್ಳುವ ಮನೆಯೆಂಬ ಘಟಕ ತನ್ನ ವಿವಿಧ 
ಭಾಗಗಳಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಯಕ್ಷೇತ್ರವನ್ನು ವಿಸ್ತರಿಸಿಕೊಂಡಾಗ ಅದರ ಅಂತರ್ಗತದ ಚಲನೆಯ 
ಜಾಡೇ ಬದಲುಗೊಂಡು,ಒಟ್ಟು ರೂಪ ಮೂಲರಚನೆಗೆ ಹೊಂದಿಕೊಳ್ಳದೆ ಕೊಂಚ 
ವಿಚಿತ್ರವೆನಿಸಿದರೂ,ಅದನ್ನು ಸ್ವಾಭಾವಿಕ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯ ಅಂಶವೆಂದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಲೇ 
ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಮತ್ತು ಕುಟುಂಬವು ಇದರ ಸಾರವನ್ನು ಕ್ರೋಢೀಕರಿಸಿ ಗ್ರಹಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು 
ಅವಿಭಕ್ತತೆಯ ನಿಸರ್ಗವೆನ್ನಬಹುದು.ಸಮಯದ ನಿರಂತರತೆಯಲ್ಲಿ ಹಿಗ್ಗುವ ಮನೆ ಮತ್ತು 
ವಿಕಸನಗೊಳ್ಳುತ್ತಲೇ ಇರುವ ಅದರ ಕಾರ್ಯಶೀಲತೆಗಳು ಒಟ್ಟು ಸೇರಿ ಸ್ಪಾಂಜಿನ ತತ್ವವನ್ನು 
ಹೂಡಿಕೊಳ್ಳುವುದೂ ಆ ನಿಸರ್ಗದ ಪ್ರಭಾವದಿಂದಲೆ.ಸ್ಟಾಂಜಿನಷ್ಟೆ ರಂಧ್ರಗ್ರಾಹಿಯಾಗಿ 
ಅದರಷ್ಟೆ ಹೀರುಗುಣವುಳ್ಳ ಮೂರ್ತಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಘಟಕವೆಂದರೆ ಇಂತಹುದೊಂದು ಮನೆ! 
ಈ ಜೈವಿಕತೆಯನ್ನು ಹೂಡಿಕೊಂಡಿರುವ ಮನೆ ತನ್ನ ಗ್ರಹಣಶಕ್ತಿಯುಳ್ಳ ವಾಸ್ತುವಿನಿಂದಾಗಿ 
ಹೊಸ ಹೊಸ ಆವರಣಗಳನ್ನು, ಅಲಂಕಾರಿಕ ವಿಸ್ಮಯಗಳನ್ನು ಯಾವಾಗಲೂ 
ತೋರುತ್ತಿರುತ್ತವೆ. 

ಇಂತಹ ಬದಲಾವಣೆಗಳಿದ್ದಾಗಲೂ ಅಡುಗೆ,ಊಟ ಮತ್ತು ಪ್ರಾರ್ಥನೆಗಳ 

ಕೇಂದ್ರಪ್ರಜ್ಞೆಯಲ್ಲಿ ಯಾವುದೇ ವ್ಯತ್ಯಾಸಗಳು ಕಂಡುಬರುವುದಿಲ್ಲ.ಇವುಗಳು ತಮ್ಮ ಅಸ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿ 
ಕಿಂಚಿತ್ತೂ ಸ್ಥಾನಪಲ್ಲಟವನ್ನು ಹೊಂದದ ಕಾರಣ ಅವು ಕಾಲಾವಲಂಬಿಯಲ್ಲ. ಹಾಗಾಗಿಯೇ 
ಊಟ-ಉಪಚಾರಗಳು,ಪೂಜೆ-ಪುನಸ್ಕಾರಗಳು ಕೌಟುಂಬಿಕತೆಯ ಒಟ್ಟು ಪರಿಸರದಲ್ಲಿ 
ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೪೫ 
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ಪ್ರಮುಖವಾಗಿಯೇ ಉಳಿದು, ಮನೆಯ ಇನ್ನುಳಿದ ಬದಲುಗೊಳ್ಳುವ ಕಾರ್ಯಕ್ಷೇತ್ರಕ್ಕೆ 
ಮತ್ತು ಭಾಗಗಳಿಗೆ ಮಹತ್ವದ ಕೊಂಡಿಗಳಾಗುತ್ತವೆ. ಹೀಗಾಗಿಯೇ ಅವಿಭಕ್ತತೆಯ ನಿರಂತರ 
ರೂಪಾಂತರ ಹಾಗೂ ವಿಕಾಸದ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ ನಮ್ಮ ಬದಲುಗೊಳ್ಳುವ ಜೀವನ ಕ್ರಮವೂ 
ಮೂರ್ತಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. 

ಹುಟ್ಟು, ಮದುವೆ, ಮುಂಜಿಗಳಂತಹ ಸಂದರ್ಭಗಳು ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಮಂಗಳಕರವಾದ 
ಆವರಣವನ್ನು ಕಟ್ಟಿದರೆ ಸಾವಿನ ಸೂತಕ ಮೈಲಿಗೆಯನ್ನು ಹೂಡುತ್ತದೆ. ಉದ್ದ, ಅಗಲ, 
ಎತ್ತರದ ಭೌತ ಪರಿಮಾಣಗಳುಳ್ಳ ಒಳಾವರಣ ಒಮ್ಮೆ ಶುಭವೆನಿಸಿದರೆ ಮತ್ತೊಮ್ಮೆ 
ಅಶುಭ.ಒಮ್ಮೆ ತೊಟ್ಟಿಲು, ತೂಗಿದರೆ ಮತ್ತೊಮ್ಮೆ ಶವಯಾತ್ರೆ. ಅಂದರೆ ಆವರಣದ 
ಅರ್ಥ ಕಾಲಾವಲಂಬಿಯಾಗಿರುವಂತಹುದು.ಅವಿಭಕ್ತ ಕುಟುಂಬದ ಆಚರಣೆಗಳೆಲ್ಲ 
ಮನೆಯಲ್ಲೇ ನಡೆಯುವಂತಹವು.ಮನೆಯ ಮುಂದಣದ ಅಂಗಳದಲ್ಲೋ,ಒಳಾಂತರದ 
ಚೌಕಿಯಲ್ಲೋ, ಬಾನ್ಗೆರವಿನ ತಾರಸಿಯಲ್ಲೋ,ಕಟಕಟೆಯು ಕಿಟಕಿಗಳುಳ್ಳ 
ಪಡಸಾಲೆಯಲ್ಲೋ...ಹೀಗೆ ಸಂದರ್ಭದ ತೀವ್ರತೆಗೆ ತಕ್ಕುದಾದ ಅಲಂಕಾರ,ತಳಿರು 
ತೋರಣ,ಸುಣ್ಣ-ಬಣ್ಣ.ಇಂತಹ ಆಚರಣೆಗೆ ಮನೆಯವರೆಲ್ಲರ ತಯಾರಿ.ಬದುಕಿನ ಸಮಗ್ರ 
ಅರಿಮೆಯ ಬಗೆಗೆ ಅನಿಶ್ಚಿತತೆಯಿದ್ದರೂ ಸಡಗರ...ಒಟ್ಟಾರೆ ಎಡೆಬಿಡದ ಪ್ರವಾಹ. 

ಇಲ್ಲಿ ನಡೆವ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಆಚರಣೆಯಲ್ಲೂ ತನ್ನದೆ ಆದ ಅರ್ಥವಂತಿಕೆ. ಜೊತೆಯಲ್ಲೇ 
ಪಾವಿತ್ರ್ಯದ ಮರುಹೂಡಿಕೆ.ಅರ್ಥದ ಪ್ರತಿ ಘಟ್ಟದಲ್ಲೂನಾವು ಕಾಣುವ ಜಗತ್ತಿನೊಟ್ಟಿಗೆ,ಕಾಣದ 
ಹರವಿನೊಟ್ಟಿಗೆ,ಕಂಡರೂ ಅರಿಯಲಾಗದ ಬೃಹತ್ತಿನೊಟ್ಟಿಗೆ ಒಡಂಬಡಿಕೆ. ಉದ್ದಗಲದ 
ಪರಿಮಿತಿಯಳ್ಳ ಚೌಕಿಯಲ್ಲಿ ದೈವಿಕತೆಯ ಆವಾಹನೆಯಾದಾಗ ಬ್ರಹ್ಮದರಿಮೆ ಜಾಗೃತವಾಗಿ 
ಉದ್ದಗಲಗಳ ಕಬ್ಬನೆ ಹಿಗ್ಗಿ ಅಪರಿಮಿತಗೊಳ್ಳುವುದು ಒಂದು ಹಂತವಾದರೆ ಮುಹೂರ್ತವೆಂಬ 
ಕಾಲನಿಯತಿಯು ಸಮಯದ ಮಹಾಜಾಗೃತಿಯಲ್ಲಿ ವಿಲೀನಗೊಳ್ಳುವುದು ಮೊದಲನೆಯದಕ್ಕೆ 
ಪರ್ಕ್ಯಾಯವೂ,ಸಮಕಾಲೀನವೂ ಆದ ಮತ್ತೊಂದು ಹಂತ.ಭೌತದ ಸಾಮಾನ್ಯಪ್ರಜ್ಞೆ ಅಭೌತದ 
ಪಾರಮಾರ್ಥಿಕ ಅರ್ಥವನ್ನು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವುದು ಇಲ್ಲಿಯೆ.ಇಂತಹ ಆಚರಣೆಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಲ, 
ಆವರಣ ಮತ್ತು ವ್ಯಕ್ತಿಗಳು ಅವ್ಯಕ್ತವಾಗಿ ಭಾವನಾತ್ಮಕ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಬದುಕಿನ ಬಗೆಗಿನ 
ನಂಬಿಕೆ ಮತ್ತು ಆಸ್ಥೆಗಳನ್ನು ಪುನರ್ನಿರ್ಮಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಇಲ್ಲಿ ಮುಖ್ಯ. 

ಬದುಕನ್ನು ಎಲ್ಲರೂ ಹಂಚಿಕೊಂಡು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಅವಿಭಕ್ತತೆಯ ಪ್ರಧಾನನೆಲೆ. 
ಸುಖವನ್ನು ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚು ಹಂಚಿಕೊಂಡಲ್ಲಿ ಆಕಸ್ಮಿಕ ದುಃಖದ ಆಘಾತ ಕಡಿಮೆ.ಗೆಲುವಿನ 
ಅನಿಶ್ಚಿತತೆಯನ್ನೂ ಸೋಲಿನ ಕಹಿಯನ್ನೂ ಸಮಾನವಾಗಿ ಅಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವ ನಿಲುವು.ಹುಟ್ಟು 
ಎಂದರೆ ಹೊಸ ಬದುಕು.ಸಾವೆಂದರೆ ಕೊನೆಯಲ್ಲ; ಅದು ಮತ್ತೊಂದು ಬದುಕಿಗೆ ಅವ್ಯಕ್ತ 
ಪೀಠಿಕೆ.ಸಾವು-ನೋವುಗಳು,ಕಷ್ಟ-ಬವಣಗಳು ಹೊಸಹುಟ್ಟಿಗೆಂದು ಅವಿಭಕ್ತತೆ ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವ 
ಮತ್ತೊಂದು ಅವಕಾಶ. 
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ಅಂದರೆ ಕಾಲ-ದೇಶಗಳನ್ನೊಳಗೊಂಡ ಈ ಬೃಹತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಇಂದಾಗುವ ಅನುಃ 
ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ಆಗುವಂತಹುದು. ಭೂತವೆಂಬುದು ಇನ್ನೊಂದು ಜಾಗದಲ್ಲ, ಮತ್ತೊಂದು 
ಕಾಲದಲ್ಲಿ, ಮತ್ತೊಂದು ರೂಪದಲ್ಲಿ ಆಗುವಂತಹುದು. ಘಟಿಸಿದ ಪ್ರಾಸಂಗಿಕತೆ 
ಇತಿಹಾಸವಾದರೆ ನೆನಪುಗಳೆಲ್ಲ ಮುಂದೆ ಹೊಸ ದೃಷ್ಟಿಯಾಗುವಂತಹವು. ಸುತ್ತಲಿನ ಮತ್ತು 
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ಸುತ್ತಲಿನಾಚೆಗಿನ ಜಗತ್ತುಗಳ, ಒಳಿತಿನ ಮತ್ತು ಕೆಡುಕಿನ, ಆಗಿನ ಮತ್ತು ಈಗಿನ ಅನುಭವಗಳು 
ಈ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಮತ್ತು ಅದರ ಹಿಂದಿರುವ ಯಾವುದನ್ನೋ ದೈವಿಕವೆಂದು ಕರೆಯಲಾಗುವುದರ 
ಸಂವೇದನೆ. ಯಾವುದೋ ಶಕ್ತಿ ಗುಟ್ಟಿನಲಿ ಎಲ್ಲೋ ಬಚ್ಚಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ನಡೆಸುವುದರ 
ಆಟ. ಇದನ್ನೆ ಬಲ್ಲವರು ಲೀಲೆ ಎನ್ನುವುದು. 

ಈ ದೇಶದ ಭವ್ಯ ವಾಸ್ತು-ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಜೀವನದ ಎಲ್ಲ ಮಜಲುಗಳನ್ನು 
ಮೂರ್ತವಾಗಿ ಕಾಣಬಹುದಾಗಿದೆ. ಬದುಕಿನ ಚಲನಶೀಲತೆಯಲ್ಲಿನಿಲುಗಡೆಗಳಿದ್ದು ತೀವ್ರ 
ಮತ್ತು ಮಂದವಾದ ಗತಿಗಳುಳ್ಳ ಎಲ್ಲ ಘಟ್ಟಗಳನ್ನು ನಾಡುಕಂಡ ದೇವಾಲಯಗಳ 
ಸಮುಚ್ಚಯಗಳಲ್ಲಿ ಇಸ್ಲಾಮಿನ ಪ್ರತೀಕತೆಯುಳ್ಳ ಇಮಾರತುಗಳ ಸಂಕೀರ್ಣಗಳಲ್ಲಿ 
ಗ್ರಹಿಸಬಹುದಾಗಿದೆ. ಹುಟ್ಟು, ಸಾವು ಮತ್ತು ಮರುಹುಟ್ಟುಗಳ ಚಕ್ರೀಯ ಶೃಂಖಲೆಯ 
ಚಿಕ್ಕ ತುಣುಕೊಂದು ಬೀದಿಯಾಗಿ ಅಲ್ಲಿ ಕೆಲವು ನಿಲುಗಡೆಗಳನ್ನು, ಬಾನ್ದೆರವುಗಳ 
ಜೌಕಿಗಳನ್ನು, ಪುಣ್ಯಸ್ನಾನದ ಕಲ್ಕಾಣಿಗಳನ್ನು,ಮೆಟ್ಟಿಲುಗಳ ಕುಂಡಗಳನ್ನು ಹಾದುಹೋಗುವ 
ಪಥದ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಇಂತಹ ರಚನೆಯ ಮೂರ್ತ-ಸಂವೇದನೆಯಲ್ಲಿ 
ಬೆಳಕಿನ ವಿವಿಧ ಪ್ರಮಾಣಗಳು, ಗುಣಮಟ್ಟಗಳು ಪ್ರಧಾನ ಪಾತ್ರವಹಿಸುತ್ತವೆ. 

, ಭಾರತದ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ವಾಸ್ತುವಿನ್ಯಾಸದಲ್ಲಿ ಆವರಣದ ಸಂವೇದನೆಯನ್ನು 
ಸಂಯೋಜನೆಯ ಒಟ್ಟು ಅನುಭವದ ಪರಿಪೂರ್ಣತೆಯ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ನೋಡಲಾಗುತ್ತದೆ. 
ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಪಥದಲ್ಲಿನ ಕ್ರಮಣಶೀಲತೆ ಕಾಲಾವಲಂಬಿತವಾಗಿರುವುದರಿಂದ ಇಂತಹ 
ರಚನೆಯ ಒಟ್ಟು ಆವರಣಪ್ರಜ್ಞೆ ಕಾಲ(॥1710) ಮತ್ತು ಅವಕಾಶ(80೩೦೦)ದಲ್ಲಿನ 
ಪಥ-ಸಂಚಲನೆಯಿಂದಲೆ ಸಾಧ್ಯ. ಪಲ್ಲಕ್ಕಿ ಉತ್ಸವಗಳು, ಮದುವೆಯ ದಿಬ್ಬಣ, ದೇವರನ್ನು 
ಹೊತ್ತ ತೇರು-ಇವೆಲ್ಲಪಾರಮಾರ್ಥಿಕ ಮಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಆಧುನಿಕ ವಿಜ್ಞಾನ ನಿರೂಪಿಸುವ 
ಕಾಲ-ಅವಕಾಶಗಳ ಸಾಪೇಕ್ಷ ತತ್ವಕ್ಕೆ ಪರಿವಿಡಿಯಾಗುತ್ತವೆ. ಪೂಜಾವಿಧಿಗಳಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವ 
“ಭರತ ಖಂಡೇ ಜಂಬೂದ್ವೀಪೇ... ವೈವಸ್ವತ ಮನ್ಹಂತರೇ ಪ್ರಥಮ ಪಾದೇ...” ಎಂದೆಲ್ಲ 
ಹೇಳುವಾಗ ಕಾಲದ ಅನಂತತೆಯಲ್ಲಿ ಮುಹೂರ್ತವನ್ನೊಂದು ಘಟ್ಟವನ್ನಾಗಿಸಿ, ಅಪರಿಮಿತ 
ಬ್ರಹ್ಮತತ್ವದ ಅವಕಾಶದಲ್ಲಿ ನಮ್ಮನ್ನೊಂದು ತುಣುಕನ್ನಾಗಿಸಿ ಗುರುತಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದೆ ಆಗಿದೆ. 
ದೇಗುಲ ಸಮುಚ್ಚಯದಲ್ಲಿ ಒಂದೆಡೆಯಿಂದ ಮತ್ತೊಂದೆಡೆಗೆ ಸಾಗುವಾಗಿನ ಸ್ಥಾನಪಲ್ಲಟದಲ್ಲಿ 
ಹೆಗ್ಗದಗಳ ಹೊಸ್ತಿಲುಗಳನ್ನು ದಾಟುವಾಗ್ಗಿನ ಸ್ಥಿತ್ಯಂತರದಲ್ಲಿ ಒಂದು ಅವಕಾಶದಿಂದ 
ಮತ್ತೊಂದಕ್ಕೆ, ಒಂದು ಕಾಲದಿಂದ ಮತ್ತೊಂದು ಕಾಲಕ್ಕೆ ದಾಟುವುದು ಇಹದ ಅನುಭವದಲ್ಲಿ 

ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೪೭ 


ಪರದ ಅನುಭಾವವನ್ನು ಕಾಣುವುದೆ ಆಗಿದೆ. ಹದಿ ದಿನ್ಫದು ಶತಮಾನಗಳ ಹಿಂದೆ ಬೌದ್ಧರು 
ಹುಟ್ಟು ಹಾಕಿದ ಸೂಪದ ಸುತ್ತಲಿನ ಪರಿಕ್ರಮ ಮುಂದೆ ಗುಡಿ ಗೋಪುರಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಿದಾಗ 
ತೆರೆದ ಜಗತಿಯ ಮೇಲೆ ಪ್ರದಕ್ಷಿಣೆಯ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಸಾಂಸ್ಟೀಕೃತಗೊಂಡು ಹಳೆಯ 
ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ಮತ್ತೆ ಮ 

ಗುರುತ್ವವುಳ್ಳ ಸ 
ಪ್ರದಕ್ಷಿ ಕ್ಷಿಣೆಯಲ್ಲಿ ನಾವು-ನೀವು ಮಾಡುತ್ತೇವೆ. ನಾವೇ ಹೂಡಿಟ್ಟ ದೇವರೆಂಬ ಕೇಂದ್ರ ಎ 
ಅರ್ಥವತ್ತಾಗುತ್ತದೊ ಅಷ್ಟೇ ಸೀ! ಹಚ್ಚು ಅರ್ಥವಂತಿಕೆಯನ್ನು ಪರಿಕ್ರಮದ ಪ್ರಕ್ರಿ 
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ಪುನರಾಚರಿಸ 


ವ 
ೇಂದ್ರದ ಸುತ್ತ ಗ್ರಹಗಳು ನಡೆಸುವ ನ 


ಪೆ 
ರಕೆ 


ಗ 
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ಬ್ಜು ಅಡ 
ಸಾಧಿಸುತ್ತದೆ. ಗುಡಿಯ ಶಿಖರವನ್ನು ಹೊತ್ತ ಕಲ್ಲಿನ ಘನದಲ್ಲಿ ನಾವು ವಿಶ್ವದ ಸಂಕುಚಿತ 
ರೂಪವನ್ನು ಕಂಡುಕೊಂಡರೆ, ನಮ್ಮ ಪ್ರದಕ್ಷಿಣೆಯ ಕ್ರಿಯೆ ವಿಶ್ವದ ಮತ್ತು ವಿಶ್ವದಾಚೆಗಿನ 
ವ್ಯಾಪಾರವನ್ನು ಸಮೀಕರಿಸುತ್ತದೆ. ಕತ ವಮಿ, ಜನ್ಮಾಷ್ಟಮಿಗಳು ಪುಣ್ಯಪುರುಷರ ಹುಟ್ಟಿನ 
ಮರು ಆಚರಣೆಯಪ್ಪೆ. ದೇಗುಲದಲ್ಲಿನ ಗೋಡೆ-ಕಂಬಗಳು, ಸಮತಲದ ಮೇಲ್ಮೈಗಳು, 
ಅವುಗಳ ಮೇಲಿನ ಬೆಳಕು ಕಟ್ಟುವ ನೆಳಲಿನ ವೈವಿಧ್ಯಗಳು ಅಲ್ಲಿನ ಆವರಣಕ್ಕೆ ಹೆಚ್ಚು 
ಅರ್ಥವನ್ನು ತಂದು ಹೂಡುವುದರಲ್ಲಿ ಭಾಗವಹಿಸುತ್ತವೆ. 

ದೇಗುಲದ ಆಚರಣೆಗಳಲ್ಲಿ ನಮ್ಮ ಇಂದ್ರಿಯ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಜಾಗೃತಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. 
ಬರಿಗಾಲಿನಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವಾಗ್ಲಿನ ಸ್ಪರ್ಶಾನುಭವ, ನೋಡುವಾಗ್ಲಿನ ದರ್ಶನಾನುಭವ, 
ಘಂಟೆ-ಜಾಗಟೆಗಳ ಶ್ರವಣಾನುಭವ,ತೀರ್ಥ-ಪ್ರಸಾದದ ರುಚಿಯ ಅನುಭವ, 
ಧೂಪಾರತಿಗಳ ಕಾವು-ಬೆಳಕು ಮತ್ತು ವಾಸನೆಯ ಸಂವೇದನೆಗಳಲ್ಲಿ ನಾವೇ ಹೂಡಿಟ್ಟ 
ಗುರುತ್ವ ಮೂರ್ತತೆಯಲ್ಲಿ ಕೇಂದ್ರೀಕೃತಗೊಂಡು ಉದ್ದೀಪನಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ.ಆರನೆಯ 
ಸಂವೇದನೆಯ ವಿವೇಚನೆಯುಳ್ಳ ಮನಸ್ಸೂ ಇದರಲ್ಲಿ ಪರಿಣಾಮಕಾರಿಯಾಗಿ ಪಾಲುಗೊಂಡು 
ಒಟ್ಟು ಅನುಭವದಲ್ಲಿ ಮಹತ್ತಿನ ಅರಿವನ್ನು ಹೂಡುತ್ತದೆ.ಪ್ರಾಯಶಃ ಇದೇ 
ಅನುಭಾವವೆನಿಸಬಹುದೇನೋ? 

ದೇಶದ ಉದ್ದಗಲಕ್ಕೂ ವ್ಯಾಪಿಸಿಕೊಂಡಿರುವ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಎಳೆಗಳು ತಮ್ಮೆಲ್ಲ 
ಸ್ಥೂಲ ಮತ್ತು ಸೂಕ್ಷ್ಮ ರಚನೆಯಲ್ಲಿ ಇದೇ ಅನುಭೂತಿಯನ್ನು ರೂಢಿಸಿಕೊಂಡಿವೆ.ಇಲ್ಲಿನ 
ಸಾಮಾಜಿಕ,ಆರ್ಥಿಕ ಅಥವಾ ರಾಜಕಾರಣದ ಕಾರ್ಯಕ್ಷೇತ್ರವುಳ್ಳ ಎಲ್ಲ ರಚನೆಗಳೂ ಅವುಗಳ 
ಗಾತ್ರವೆಷ್ಟೇ ಇದ್ದರೂ ಇವೇ ನಿಲುವುಗಳನ್ನು ಸಾಬೀತು ಪಡಿಸುತ್ತವೆ.ಈ ಹಿಂದೆ ಹೇಳಿದ 
ಒಟ್ಟು ಅನುಭವದ ಮಾದರಿಗಳನ್ನೇ ನಾವಿಲ್ಲಿ ಕಾಣುತ್ತೇವೆ.ಊರಿನ ಒಟ್ಟು ನೆಲೆಯಿರಲಿ, 
ದೇಗುಲ ಸಮುಚ್ಚಯವಿರಲಿ ಅಥವಾ ಕೋಟೆಯನ್ನೊಳಗೊಂಡ ಅರಮನೆಗಳಿರಲಿ- ಇಲ್ಲಿ 
ಎಲ್ಲೆಲ್ಲೂ ಇಂಥ ಸಮಗ್ರ ಅನುಭವಶೀಲತೆಗಾಗಿ ಈ ರಚನೆಗಳು ಹೆಣಗುತ್ತವೆ.ಇಲ್ಲಿನ 
ಪ್ರತಿ ನಮೂನೆಯ ಪ್ರಧಾನ ಕಾರ್ಯಕ್ಷೇತ್ರವೇನೇ ಇದ್ದರೂ ಅದನ್ನು ಒಳಗೊಂಡು,ಅದರ 
ಆಚೆಗಳನ್ನು ಮೀರಿ ಹತ್ತು-ಹಲವ ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಕಾರ್ಯವ್ಯಾಪ್ತಿಯಿಲ್ಲದ ರಚನೆಗಳು ಕೊಂಡಿಗಳಾಗಿ, 
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ಪರಿಧಿಯಲ್ಲಿನ ಅನುಬಂಧಗಳಾಗಿ ಮುಖ್ಯರಚನೆಗೆ ಅಂಟಿಕೊಂಡಿರುತ್ತವೆ.ಮಧುರೈಯಲ್ಲಿನ 
ಮೀನಾಕ್ಷಿಯ ಗುಡಿಯ ಸುತ್ತಲೂ ಗೋಡೆಗಳ ಉಂಗುರಗಳು, ಪ್ರತಿ ಉಂಗುರದ ನಾ 
ದಿಕ್ಕಿಗೂ ಗೋಪುರಗಳು,ಉಂಗುರಗಳ ನಡುವಿನ ಯ ಾಬಾವಕೂ 
ಕಂಬಗಳುಳ್ಳ ಮಂಟಪಗಳು-ಆರಾಧನೆಯ ಸಮಗ್ರ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ತಮ್ಮದೆ ಆದ ಪಾತ್ರ 
ವಹಿಸುತ್ತವೆ.ಮೀನಾಕ್ಷಿ ಮತ್ತು ಸುಂದರೇಶ್ವರರ ತಾತ್ವಿಕ ಗುರುತ್ವದೆದುರಿನಲ್ಲಿ ಇವೆಲ್ಲ 
ಕಿರಿದಿನಿಸಬಹುದಾದರೂ ಸಮುಚ್ಚಯದ ಒಟ್ಟು ರೂಪದಲ್ಲಿ ಇವು ವಹಿಸುವ ಪಾತ್ರ 
ಮಹತ್ತದೆನಿಸುತ್ತವೆ. 

'ಇಸಾಪುವೇ ದೇಗುಲದ ರಚನೆಯ ವಾಡಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಅನುಬಂಧಗಳ ಕಾರ್ಯಕ್ಷೇತ್ರಕ್ಕೂ, 
ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ಭಾಗಿಯಾಗುವ ಪೂಜಾರ್ಥಿಗೂ ಹೆಚ್ಚೇನೂ ಸಂಬಂಧವಿರುವುದಿಲ್ಲ. 
ಕಂಬಗಳುಳ್ಳ ತೆರವಿನ ಹಜಾರದ ಸಭಾಮಂಟಪ ಎಲ್ಲರೂ ಕಲೆಯುವಷ್ಟು 
ಅವಕಾಶವುಳ್ಳದ್ದಾದರೂ ಕಿಟಕಿಗಳಿಲ್ಲದ ಕತ್ತಲು ತುಂಬಿದ ಒಳಗುಡಿ (ಗರ್ಭಗೃಹ)ಯೊಂದಿಗೆ 
ಕೆಲವರಿಗಷ್ಟೆ ದರ್ಶನ ಸೇತುವುಂಟಾಗುವುದು.ಒಳಗುಡಿಯಲ್ಲಿ ಹೆಪ್ಪುಗಟ್ಟಿರುವ ಮೌನ, 
ಶೂನ್ಯತೆ ಮುತ್ತು ಕಾಲಾತೀತ ಪ್ರಜ್ಞೆ (1111610557655) ಕೆಲವರಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ 
ಜಾಗೃತಿಯನ್ನುಂಟುಮಾಡುತ್ತವೆ. ಒಳಗುಡಿಯ ಹೊರಸಮತಲಗಳಿಗೆ ಸಮಾನಾಂತರವಾಗಿ 
ಜಗತಿಯ ಮೇಲೆ ಪ್ರದಕ್ಷಿಣೆ ಬರುವಾಗ ಕಾಲ ಮತ್ತು ಆವರಣದ ಅರ್ಥಗಳು 
ಮೇರುಮಟ್ಟಕ್ಕೇರುತ್ತವೆ. 

ಮಧುರೈ, ಶ್ರೀರಂಗಂ, ಮೇಲುಕೋಟೆ, ಲೇಪಾಕ್ಷಿಗಳಂತಹ ಸಮುಚ್ಚಯಗಳಲ್ಲಿ 
ಕಂಡುಬರುವ ನಿಯಮಾನಿಯಮಗಳ, ಟೊಳ್ಳುಗಟ್ಟಿಗಳ, ಗುಣಾವಗುಣಗಳ, ಮಿತ 
ಅಪರಿಮಿತಗಳ ದ್ವೈತ ಮತ್ತು ಅವುಗಳನ್ನು ಒಕ್ಕೂಟದಲ್ಲಿಟ್ಟಿರುವ ಅದ್ವೈತಗಳೇ ಭಾರತೀಯ 
ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಊರುಗಳನ್ನು ಹೊಸೆದಿರುವುದು ; ಕಟ್ಟಣೆಯ ರೂಪಗಳು ಮತ್ತು ತೆರವಿನ 
ಅಮೂರ್ತಗಳು ನಮ್ಮ ನೆಲಕ್ಕೆ ಬದ್ಧವಾದ ಊರುಗಳಲ್ಲಿನ ಖಾಸಗಿ ಮತ್ತು ಸಾಮೂಹಿಕ 
ವಲಯಗಳನ್ನು ಸಮೃದ್ಧಿಗೊಳಿಸಿರುವುದು. ಕಡಿದಾದ ಆವಾರಗಳು, ಉದ್ದನಾದ ವಸಾರೆಗಳು, 
ಅವುಗಳನ್ನು ರೂಪಿಸುವ ಇಕ್ಕೆಲದ ಕಂಬಗಳು, ಗೋಡೆಗಳು ಹಳೆಯ ಪುರಾಣವನ್ನು 
ಆವರ್ತಿಸುವಂತಹವು. ಊರ ಬಗೆಗಿನ ದಂತಕತೆಗಳು, ಸ್ಥಳಪುರಾಣಗಳು ವರ್ತಮಾನವನ್ನು. 
ಯಾವುದೋ ಬೇರೆ ವಿಶ್ವದೊಂದಿಗೆ ಸೆ ಸೇರಿಸಿಬಿಡುವಂತಹವುಗಳಾಗುತ್ತವೆ. 

ಜನಸಮುದಾಯದ ಸಾಂಧ್ರ ನೆಲೆಗಳನ್ನು ಹೂಡಿದ ಊರುಗಳಲ್ಲಿನ ಅಂಗಳಗಳು, 
ಪಡಸಾಲೆಗಳು ಊರಿನ ಒಟ್ಟುಗಟ್ಟಿಯಲ್ಲಿನ ಮುಗಿಲು ದಿಟ್ಟಿಸುವ ಟೊಳ್ಳುಗಳು- 

ಅಚಂದ್ರಾರ್ಕವೆನ್ನುವ ಸೂರ್ಯ ಮತ್ತು ಚಂದ್ರರ ನಿಖರ ಕಕ್ಷೆಗಳಿಗೆ 'ಬದಲುಗೊಳ್ಳುವ 
ಯತುಮಾನಗಳಿಗೆ ಆಗಸದ ಸ್ಥಿತಿಗತಿಗಳಿಗೆ, ನಕ್ಷತ್ರಗಳ ರೇಖಾನಿರ್ಮಿತಿಗಳಿಗೆ ನಮ್ಮ 


ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ವಿಸ್ತರಿಸುತ್ತವೆ. ಟಗ ಮಾಡುವಲ್ಲಿ ಹೊರಗಿನ ಬೃಹತ್ತಿನೊಟ್ಟಿಗೆ,ನಾವೇ 
ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೪೯ 


ಕಂಡುಕೊಂಡ ಮೂಡಣ ಪಡುವಣಗಳೊಟ್ಟಿಗೆ ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ತಳೆಯುತೇವೆ. 
ಅಂಗಳದಲ್ಲಿನ ತುಳಸಿ, ಕಟ್ಟೆಯಲ್ಲಿನ ಅರಳಿ, ಬಾವೀಕಟ್ಟೆಯ ಮಗ್ಗುಲಿನ ನಾಗರ ಕಲ್ಲುಗಳು, 
ಬೀದಿಗೆ ತರೆದುಕೊಂಡ ಮನೆಯ ಗೋಡೆಯಲ್ಲಿನ ದೇವರ ಮೂರ್ತಿಗಳು ಇವುಗಳೆಲ್ಲ 
ಊರಿನ ಒಳದಾರಿಗಳಲ್ಲಿ ನಮ್ಮೊಂದಿಗೆ ಮುಖಾಮುಖಿಯಾಗುತ್ತವೆ. ಮನೆಯ ಹೊರಗಿನ 
ನಮ್ಮ ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಸಾಕ್ಷಿಗಳಾಗುತ್ತವೆ. 

ಸಾವಯವ ಭಾರತದಲ್ಲಿನ ಚಿಕ್ಕ ಊರುಗಳಲ್ಲಿನ ಅನುಭವ ವೈವಿಧ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ಇರವರಿಮೆ 
(10100 00001510700) ಎಂದೆಂದೂ ಅಭೌತಿಕ ಹಿರಿಮೆಯೊಂದಿಗೆ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನು 
ಕಟ್ಟುವುದರಿಂದ ಇವುಗಳನ್ನು ಸೂಕ್ಷ್ಮಮಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಅರ್ಥಯಿಸಿದರೆ ಪ್ರಾಪಂಚಿಕ ಅಸ್ವಿತ್ತದಿಂದ 
ನಮ್ಮನ್ನು ವಿಮೋಚಿಸಿಬಿಡುತ್ತವೆ. ಜೊತೆ ಜೊತೆಗೆ ಊರನ್ನು ಕಟ್ಟಿದ ಕೇಂದ್ರದೊಟ್ಟಿಗೆ, 
ತೆರವುಗಳು ಹೂಡುವ ಬಹುಕೇಂದ್ರತ್ವದೊಟ್ಟಿಗೆ ಅಲ್ಲದೆ ಊರ ಪರಿಧಿಯ ಎಲ್ಲ 
ಅನುಬಂಧಗಳೊಟ್ಟಿಗೆ ನಮ್ಮನ್ನು ಬಂಧಿಸಿಬಿಡುತ್ತವೆ. ಮೇಲುಕೋಟೆ, ಬಾದಾಮಿಯಂತಹ 
ಊರುಗಳಲ್ಲಿ ಇಂತಹ ಬಂಧ -ವಿಮೋಚನೆಗಳು ಗಟ್ಟಿಗೊಂಡಿರುವುದನ್ನು ನಮ್ಮ 
ಸೃಜನಶೀಲತೆ ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ; 

ಕೇರಳದ ದಕ್ಷಿಣಭಾಗದಲ್ಲಿರುವ ಶುಚೀಂದ್ರಂ ಎಂಬ ಊರು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಕೇಂದ್ರ 
ಮತ್ತು ಪರಿಧಿಯ ಅರಿವನ್ನು ಸ್ಥೂಲದಲ್ಲಿಯೂ,ಸೂಕ್ಷ್ಮದಲ್ಲಿಯೂ ಅಳವಡಿಸಿಕೊಂಡಿದೆ.ಈ 
ದೇಗುಲದ ಊರಿನಲ್ಲಿನ ಬೀದಿಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದೆಡೆಯಿಂದ ಮತ್ತೊಂದೆಡೆಗೆ ಕ್ರಮಿಸುವಾಗ್ಗೆ ನಮ್ಮ 
ಸ್ಥಾನಪಲ್ಪಟಗಳನ್ನು ಊರನಕಾಶೆಯಲ್ಲಿಗುರುತಿಸಿ ನೋಡಿದಲ್ಲಿನಮ್ಮ ತಾತ್ಕಾಲಿಕ ಸ್ಥಾನಮಾನಗಳು 
ಊರದೈವದ ಮತ್ತು ಅನತಿ ದೂರದಲ್ಲಿನ ಹೊಳೆಗೆ ಪರಿವಿಡಿಯಾಗಿರುವುದು ಗ್ರಾಹ್ಯವಾಗುತ್ತವೆ. 
ಇಂತಹ ಚಲನೆಗಳಲ್ಲಲ್ಲದೆ ಆಕಾಶಕಾಯಗಳ ಚಲನಾವಳಿಯನ್ನು ಅಮೂರ್ತವಾಗಿಯೋ, 
ಮೂರ್ತವಾಗಿಯೋ ಗಹಿಸಿಡುವಂತಹ ಶಿಲ್ಪಗಳಿಗೇನೂ ನಮ್ಮ ದೇಗುಲ-ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ 
ಕಡಿಮೆಯಿಲ್ಲಸಭಾಮಂಟಪದ ಛಾವಣಿಯಲ್ಲಿನ ಭುವನೇಶ್ವರಿಯ ಕೆತ್ತನೆ ಬೃಹತ್‌ ವಿಶ್ವದ 
ಬಗೆಗಿನ ನಮ್ಮ ಅರಿವನ್ನು ಸಂಕ್ಷಿಪ್ತವಾಗಿ ತೋರಿಸಿಕೊಡುವಂತಹುದು.ಬೇಲೂರಿನ 
ದೇಗುಲಗಳ ಸಮುಚ್ಚಯವನ್ನು ನೋಡಿದಾಗ ಮೇಲುನೋಟಕ್ಕೆ ಅಲ್ಲಿನ ಪ್ರಧಾನ ಗುಡಿಗೂ 
ಸುತ್ತಲಿನ ಚಿಕ್ಕ-ಪುಟ್ಟ ರಚನೆಗಳಿಗೂ, ಮಗ್ಗುಲಿನ ಕಲ್ಯಾಣಿ ಕೊಳಕ್ಕೂ ಮತ್ತು ಸುತ್ತಲಿನ 
ಕಂಬಗಳುಳ್ಳ ಜಗತಿಯ ವಸಾರೆಯನ್ನು ಅಂಟಿಕೊಂಡಿರುವ ಎತ್ತರದ ಗೋಡೆಯು ಕಟ್ಟುವ 
ಆವರಣಕ್ಕೂ ಯಾವುದೇ ಸಂಬಂಧವಿದ್ದಂತೆ ಕಾಣದಿದ್ದರೂ ದೇಗುಲದ ರಚನೆಯ ಸೂಕ್ಷ್ಮ 
ಸಂಹಿತೆಯನ್ನು ಪರಿಶೀಲಿಸಿದರೆ ಆಕಾಶತತ್ವದ ರೇಖಾಗಣಿತದ ಆಧಾರಗಳನ್ನು, ಅದರಲ್ಲಿರುವ 
ಎಷ್ಟೋ ಒಗಟುಗಳನ್ನು ಗುರುತಿಸಬಹುದಾಗಿದೆ. 

ಇಂತಹದೇ ವಾಸ್ತು-ವೈಖರಿಯನ್ನು ಈ ದೇಶಕ್ಕೆ ಹೊರಗಿನಿಂದ ಬಂದು ಇಲ್ಲಿನ 
ನೆಲದ ಸಾರವನ್ನು ಹೀರಿ ಬೇರೂರಿದ ಮುಸಲ್ಮಾನ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲೂ ಕಾಣಬಹುದಾಗಿದೆ. 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೫೦ 


ಸ್ಹ ಶಕ 1446ರ ಸುಮಾರಿಗೆ ಕಟ್ಟಲ್ಪಟ್ಟ ಅಹ್ಮದಾಬಾದಿನ ಸರ್ಯೇಜ್‌ ಎಂಬ ಇಸ್ಲಾಮಿನ 
ನಂಕೀರ್ಣದಲ್ಲಿ ಸಾಕಷ್ಟು ವಿಸ್ತಾರವುಳ್ಳ ವ ಹಂ ಸರೋವರದೊಟ್ಟಿಗಿನ ರಚನೆಯಲ್ಲಿ 
ಇಡ್ದ್ಡದಾದ ಬೇಸಿಗೆಯ ಅರಮನೆ,ಒಂದು ಮಸೀದಿಯಲ್ಲದೆ,ಕೆಲವಾರು ಗೋರಿಗಳಿರುವ 
ಮಾರತುಗಳಿವೆ.ಗುಜರಾತಿನ ಪ್ರಮುಖ ಸ್ಮಾರಕಗಳಲ್ಲೊಂದಾದ ಇಲ್ಲಿಗೆ ಸಾವಿರಾರು 
ಪ್ರವಾಸಿಗರು ಭೇಟಿ ಕೊಡುತ್ತಾರೆ. ಧರ್ಮಶ್ರದ್ಧೆಯಳ್ಳ ಮುಸ್ಲಿಮರು ಮಸೀದಿಗೆಂದು ಬಂದರೆ, 
ಕೆಲವರು ಗೋರಿಗಳಿಗೆ,ಮತ್ತು ಉಳಿದ ಪ್ರವಾಸಿಗರು ಅರಮನೆಗೆಂದು ಬರುತ್ತಾರೆ. ಕೆಲವರು 
ಅಲ್ಲಿರುವ ಮಂಟಪಗಳಲ್ಲಿ ಹವೆಯ ಪ್ರಶಿಕೂಲದಲ್ಲಿ ವಿಶ್ರಮಿಸಲೆಂದು ಬರುತ್ತಾರೆ.ಒಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ 
ಇಲ್ಲಿ ಬರುವವರೆಲ್ಲ ನಡುವಿರುವ ಕೊಳದ ಸುತ್ತಲೂ,ಅದಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದಂತೆ 
ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು ಚಟುವಟಿಕೆಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿರುತ್ತಾರೆ.ಇಂತಹ ಸಮುಚ್ಚಯದಲ್ಲಿ ವಿವಿಧ 
ರಚನೆಗಳ ನಡುವಿನ ಪರಸ್ಪರ ಸಂಬಂಧಗಳು ನಮ್ಮಂತಹ ವಾಸ್ತು ವಿನ್ಕ್ಯಾಸಕಾರರ ಗಮನವನ್ನು 
ಸೆಳೆಯುತ್ತವೆ.ಇವುಗಳ ನಡುವೆ ಭೌತಿಕವಾದ ಸಂಬಂಧಗಳು ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೂ ಸಂಕೀರ್ಣವನ್ನು 
ಹೊಕ್ಕ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನಲ್ಲೂ ಅನುಭವಜನ್ಯವಾದ ಅದೃಶ್ಯ ಸಂಬಂಧಗಳು ಮೂಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತವೆ. 
ಭಾವನಾತ್ಮಕವಾದ ಮತ್ತು ಮಾನಸಿಕವಾದ ಹತ್ತು-ಹಲವು ಎಳೆಗಳು ಈ ರಚನೆಗಳ 
ನಡುವೆ ಕೆಲವು ಅಮೂರ್ತ ನೇಯ್ಗೆಯನ್ನು ಹೊಸೆಯುವುದಲ್ಲದೆ,ಆಕಾಶದಲ್ಲಿನ ಸೂರ್ಯ- 
ಚಂದ್ರರೊಟ್ಟಿಗೆ,ನಡುವಿನಲ್ಲಿನ ಜಲರಾಶಿಯೊಟ್ಟಿಗೆ ಗಾಢವಾದ ಅನುಭವವನ್ನು ಕಟ್ಟಿಬಡುತ್ತವೆ. 
ಕಟ್ಟಡಗಳ ಮೇಲ್ಮೈಯಲ್ಲಿನ ನಿರಂತರ ನೆಳಲು-ಬೆಳಕಿನ ಚೆಲ್ಲಾಟದ ಲಾಸ್ಕ ಇತಿಹಾಸದ 
ಹಾಳೆಗಳಲ್ಲಿನ ಕತೆಗಳನ್ನು, ಸತ್ಯಾಸತ್ಯತೆಗಳನ್ನು ಕೆದಕುತ್ತವೆ. 

, ನಮ್ಮ ವಿಶಾಲ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಇಂತಹ ಹೆಗ್ಗಳಿಕೆಗಳುಳ್ಳ ಸ್ಮರಣೀಯ ರಚನೆಗಳಲ್ಲದೆ ಇನ್ನೂ 
:ಕೆಲವಾರು ಶಿಷ್ಟ ಸಂಯೋಜನೆಗಳಿವೆ.ಕಾಲಕ್ಕನುಗುಣವಾಗಿ ಬೆಳೆದುಕೊಂಡ ಹಳ್ಳಿಗಳು ಮತ್ತು 
ಊರುಗಳಲ್ಲಿಯೂ ನಾವು ಇದೇ ರೀತಿಯ ಭೌತ ಮತ್ತು ಅಭೌತ ವಿವರಗಳ ಹೆಣಿಗೆಯನ್ನು 
ಕಾಣುತ್ರೇವೆ.ಊರಿನೊಳಗಿನ ಊರು ಎಂಬ ಹೆಸರುಳ್ಳ ಯಮುನೆಯ ತಟದ ನಾಗರೀಕತೆಯಲ್ಲಿ 
ಮೂಡಿ,ಇಂದಪ ದ್ರಪ್ರಸ್ಯದಿಂದ ಇಂದಿನವರೆಗಿನ ಎಂಟು- ಹತ್ತು ಹೊಸ ಊರುಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಿರುವ 
ದಿಲ್ಲಿಯಲ್ಲಿ ಎತ್ತರದ ಜಗುಲಿಯಿರುವ ಮುಂದಣ ಮತ್ತು ತನ್ನೊಳಗಿನಿಂದ ಗಂಗೆಗೆ ಮೆಟ್ಟಿಲುಗಳ 
ಘಾಟುಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಿರುವ ಹಿಂದಣವನ್ನು ಹೊಂದಿರುವ ಮನೆಗಳಿರುವ ವಾರಣಾಸಿಯಲ್ಲಿನಿರಭ್ರ 
ಬಾನಿನ ಬೆಳಕಿಗೆ ತೆರೆದುಕೊಳ್ಳುವ ಮೇಲಂತಸ್ವಿನ ಅಂಗಳಗಳನ್ನು ರೂಢಿಸಿಕೊಂಡಿರುವ 
ಮರುಭೂಮಿಯ ಜೈಸಲ್ವೆ ಬೀರಿನಲ್ಲಿಕೋಟೆಯೊಳಗಿನ ಕೋಟೆ- -ಪ್ರಾಕಾರಗಳ ಶ್ರೀರಂಗಮ್‌ನಲ್ಲಿ- 
ಇನ್ನಿತರ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ನೆಲೆಗಳಲ್ಲೂ ಬದುಕಿನ ಸಂಕೀರ್ಣತೆಯು ಹೆಪ್ಪಗಟ್ಟುವ ಅವಶ್ಯಕತೆಗಳಿಗೆ, 
ಜಾಗ ಮತ್ತು ಜನಾಂಗದ ಅಭೀಫ್ಲೆಗಳ ಮಿಡಿತಕ್ಕೆ ತಕ್ಕುದಾದ ಊರಿನರಿವು ಕಾಣಸಿಗುತ್ತದೆ. 

ಇವುಗಳೆಲ್ಲ ಪರೋಕ್ಷದಲ್ಲಿ ಸಂಸ್ಕತಿಯ ವಿಭಿನ್ನ ಮಜಲುಗಳನ್ನು ನಿರೂಪಿಸುವ 
ರಚನೆಗಳ,ಮೇಲ್ಮೈಯಲ್ಲಿನ ಸಮತಲಗ/ಳ 'ವಾಸ್ತುಶೈಲಿಗಳ ಪದರುಗಳನ್ನು 
ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೫೧ 


(೮ 


ಸ್ಯ ಜಿ 


ಅಳವಡಿಸಿಕೊಂಡಿವೆ.ವಾತಾವರಣದಲ್ಲಿನ ಖುತುನಿರ್ದೇಶಿತ ಬದಲಾವಣೆಗಳಿಗೆ ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ 
ಸಂವೇದಿಸುತ್ತಲೇ ಕಾಲದ ಮುಂದುವರಿಕೆಯನ್ನು, ಘಟನೆಯ ವಿಳಂಬೀಕರಣವನ್ನು 
ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುತ್ತವೆ.ಅವುಗಳಲ್ಲಿನ ನಿರ್ದಿಷ್ಟವಾದ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ನೈಸರ್ಗಿಕ ಸಂದರ್ಭ 
ಮತ್ತು ಸಂಸ್ಕೃತಿನಿಷ್ಠ ಪ್ರಾಸಂಗಿಕತೆಯ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿನಿಧಿಸುತ್ತದೆ. ಅಂದರೆ ಈ 
ಊರುಗಳಲ್ಲಿನ ಜೀವಾಳದ ಅಸ್ತಿತ್ವ ಈ ಸಾಂದರ್ಭಿಕತೆ ಮತ್ತು ಪ್ರಾಸಂಗಿಕತೆಗಳಿಗೆ 
ಅನುಗುಣವಾಗಿ ಒಮ್ಮೆ ಇದ್ದು, ಇಂದು ಇರುತ್ತಲೇ ಮುಂದೆಯೂ ಇರಬಹುದೆಂದು 
ಅರಹುತ್ತವೆ.ಈ ಐತಿಹಾಸಿಕ ನೆಲೆಗಳಲ್ಲಿನ ದಾರಿಹೋಕ ನಿಂತಲ್ಲಿಯೇ,ಕಳೆದಿರುವ ಸಮಯದ 
ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಹಳೆಯ ಘಟನೆಗಳನ್ನೂ, ಪ್ರಸಕ್ತ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನೂ, ಮುಂಬರುವ ಸನ್ನಿವೇಶಗಳನ್ನೂ 
ಊಹಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ.ನಿಲ್ಲದಿರುವ ಕಾಲ ತನ್ನ ಅವಿರತ ಪ್ರವಾಹದಲ್ಲಿ ಕೆಲವಾರು 
ವಿರೋಧಾಭಾಸಗಳನ್ನು ಮುಂದೋರುತ್ತದೆ. 

ಆಧುನಿಕ ಸಮಾಜವು ಕಟ್ಟಿರುವ,ಕಟ್ಟುತ್ತಿರುವ ಊರುಗಳಲ್ಲಿ ಈ ವಿರೋಧಾಭಾಸಗಳು 
ಮೂರ್ತಗೊಂಡಿವೆ. ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವ ಕಾಲ ಮತ್ತು ಅವಕಾಶಗಳ 
ಅವಿಚ್ಛಿನ್ನತೆಯನ್ನು ಆಧುನಿಕ ಊರುಗಳು ನಿರೂಪಿಸುವಲ್ಲಿ ಯಶಸ್ವಿಯಾಗಿ ವಿಫಲಗೊಂಡಿವೆ. 
ಖಯತುಮಾನಜನ್ಯ ಬದಲಾವಣೆಗಳಿಗೆ, ದೈನಂದಿನ ಉದಯಾಸ್ತಗಳಿಗೆ, ಚಂದ್ರ-ಪ್ರಚೋದಿತ 
ಉಬ್ಬರವಿಳಿತಗಳಿಗೆ ಇಂದಿನ ನಾಗರಿಕ ಸಮಾಜ ಸ್ಪಂದಿಸುವುದಿಲ್ಲಇರುಳಿನ ಹೆರಳನ್ನು 
ಹೊತ್ತ ಇಲ್ಲಿನ ಬಾನಿನಲ್ಲಿ ನಕ್ಷತ್ರಗಳೂ ಮಿನುಗುವುದಿಲ್ಲವಾಹನ ಸಂಚಾರದ ಸೌಲಭ್ಯಕ್ಕೆಂದೇ 
ಹೂಡಲಾಗುವ ರಸ್ತೆಗಳುಳ್ಳ, ಅವುಗಳ ನಡುವಿನ ಜಾಗದಲ್ಲಿ ಕಟ್ಟಿಕೊಳ್ಳುವ ಮನೆಗಳುಳ್ಳ 
ಊರು, ಉಸಿರಾಡಲು ಪಾರ್ಕುಗಳೆಂದು ಕರೆಯಲಾಗುವ ತೆರವುಗಳುಳ್ಳ ಊರಿನ ನಕಾಶೆ 
ಆಕಾಶ,ನೆಲ,ನೀರು,ಗಾಳಿ ಮುಂತಾದ ತತ್ಪಗಳಿಗೆ ಮೌಲಿಕವಾಗಿ ಸ್ಪಂದಿಸುವಲ್ಲಿ ಸೋಲುತ್ತದೆ. 
ಆಧುನಿಕ ವಿನ್ಯಾಸಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಲ ಮತ್ತು ಆವರಣವನ್ನು ಊರ್ದ್ವಗೊಳಿಸಿ ನೋಡುವ 
ಪರಂಪರೆಯನ್ನು ಮರೆಯಲಾಗಿದೆ.ಕಟ್ಟಡದ ಹೊರಗಿನ ಮತ್ತು ಒಳಗಿನ ಆವರಣಗಳ 
ನಡುವೆ ಹೊಸ್ವಿಲುಗಳುಳ್ಳ, ಕೆಲವಾರು ಸ್ಥಿತ್ಕಂತರಗಳುಳ್ಳ ಪದರುಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಿ ಬಾಹ್ಕದಿಂದ 
ಒಳಗನ್ನು ಕ್ರಮಿಸುವುದರಲ್ಲಿದ್ದ ಕಾಲ-ವಿಳಂಬಗಳು ಹಾಗೂ ಅದಕ್ಕೆ ಹೊಂದಿಕೊಂಡ 
ಅನುಭವಗಳು ಇಂದು ಇಲ್ಲವಾಗಿವೆ. ಒಳಾಂತರಕ್ಕೂ ಹೊರಗಿಗೂ ಕೇವಲ ಗೋಡೆಯ 
ಪದರವಷ್ಟೇ ಇಂದಿನ ಕಟ್ಟಡಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣಸಿಗುವುದು. ಗೋಡೆಯ ದಪ್ಪವನ್ನೂ ಸ್ಥಳಾಭಾವದ 
ನೆವದಲ್ಲಿ ಕೇವಲ ಆರು ಅಂಗುಲದಷ್ಟಕ್ಕೆ ಕುಗ್ಗಿಸಲಾಗಿದೆ. ಎಷ್ಟೋ ಸನ್ನಿವೇಶಗಳಲ್ಲಿ 
ಗೋಡೆಯನ್ನೇ ನಿವಾರಿಸಿ ಕಟ್ಟಡದ ಮಗ್ಗುಲುಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಗಾಜನ್ನು ಹೇರಲಾಗುತ್ತಿದೆ. 

ಊರಿನ ವಿನ್ಯಾಸದ ಯಶಸ್ಸನ್ನು ಅದರೊಳಗಿನ ಕ್ರಮಣಶೀಲತೆಯ ತ್ವಾರಿತ್ಯದಲ್ಲಿ 
ಅಳೆಯಲಾಗುತ್ತಿದೆ.ಮಹಾತ್ಮಗಾಂಧಿ ರಸ್ತೆಯಿಂದ ಕೇವಲ ಇಷ್ಟು ದೂರದಲ್ಲಿದೆ ಎಂಬ 
ಜಾಹೀರಾತುಗಳನ್ನೇ ಇಲ್ಲಿನ ರಿಯಲ್‌ ಎಸ್ಟೇಟ್‌ ಮಾರುಕಟ್ಟೆ ಬಂಡವಾಳವಾಗಿಸಿಕೊಂಡಿದೆ. 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೫೨ 


ಕಾಲದ ಅಳತೆಯಲ್ಲಿ ವೇಗವನ್ನು ಹೂಡುತ್ತಲೇ,ಪ್ರಾಸಂಗಿಕತೆಯಲ್ಲಿ ತಕ್ಷಣದ 
ಬದಲಾವಣೆಗಳನ್ನು ಅಪೇಕ್ಟಿಸಲಾಗುತ್ತದೆ.ಕಟ್ಟಡದೊಳಗಿನ ಎತ್ತರದ ಕ್ರಮಣವೆಂದರೆ 
ಎಲಿವೇಟರಿನೊಳಗಿನ ಪರಿಮಿ 
ನಿಮಿಷಗಳ ಅನುಭವವಷ್ಟೆ.ಮನುಷ್ಯನ ಊರಿನೊಟ್ಟಿಗಿನ ಸಂಬಂಧ ತಾತ್ಕಾಲಿಕಗೊಂಡು 


ಅವನ ಅಸ್ತಿತ್ವವನ್ನು ತ್ವರಿತ ಮತ್ತು ಫಲಾಪೇಕ್ಷಿತ ಕಾರ್ಯತತ್ಪರತೆಯಲ್ಲಿ ನೋಡಲಾಗುತ್ತದೆ. 
ಊರಿನ ಸಾಂಕೇತಿಕತೆಯನ್ನು ವಿಶ್ವದ ನಿರಂತರ ಶೀಘ್ರ ಬದಲಾವಣೆಗಳ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ 
ಹುಡುಕಲಾಗುತ್ತದೆ.ಇಂದಿನ ಸಾಂಕೇತಿಕತೆಯನ್ನು ಪ್ರತಿಷ್ಠಾಪಿಸುವಷ್ಟರಲ್ಲಿ ಮತ್ತೊರಿದನ್ನು 
ಇಲ್ಲಿ ಹುಡುಕಬೇಕಾಗುತದೆ.ಇಂದಿನ ಸಾಂಕೇತಿಕತೆಯನ್ನು ಪ್ರತಿಷ್ಠಾಪಿಸುವಷ್ಟರಲ್ಲಿ 
ಗಿಕ ರದ 
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ಮತೊಂದನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಹುಡುಕಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಕಾಲದ ಭೂತ, ವರ್ತಮಾನ ಮತ್ತು 
ಸಿತಿಗಳಲ್ಲಿ ಸಾತತ್ಯದ ಸಂಬಂಧವೇ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. 

ವಾಹನಭರಿತ ರಸ್ತೆಗಳು ನಿರಂತರ ಪ್ರವಾಹವನ್ನು ಸಾಧಿಸುತ್ತವೆ.ಇಲ್ಲಿನ ಜನರಿಗೆ 
ನಿಲುಗಡೆಯೆಂದರೆ ಸಿಗ್ನಲ್ಲಿನಲ್ಲಿನ ಕೆಂಪುದೀಪವಷ್ಟೆ! ನಿಲುಗಡೆಯಲ್ಲಿನ ಅನುಭವದಲ್ಲಿ ಸುತ್ತಲಿನ 
ವಾಹನಗಳ ಹೊರತು ಬೇರೇನೂ ಕಾಣಸಿಗದು! ಇಲ್ಲಿನ ತ್ವರಿತ ಬದುಕಿಗೆ ಪೂರಕವಾಗಿ 
ಪಾಸ್ಟ್‌-ಫುಡ್‌ ರೆಸ್ಟೋರೆಂಟುಗಳು ಯಶಸ್ವೀ ವಹಿವಾಟು ವಡೆಸುತ್ತವೆ.ಎಲ್ಲವೂ ರೆಡಿ-ಮೇಡ್‌ 
ಆಗಿ ದೊರಕುತ್ತವೆ, ಸದಭಿರುಚಿನಿಷ್ಟ ಅನುಭವವೊಂದನ್ನು ಹೊರತುಪಡಿಸಿ! ಶೀಘ್ರಗತಿಯ 
ಬದಲಾವಣೆಗಳನ್ನು ತನ್ನಲ್ಲಿ ಅವಿಭಾಜ್ಯವಾಗಿ ಸ್ವೀಕರಿಸಿರುವ ಇಲ್ಲಿನ ರೀತಿ-ರಿವಾಜುಗಳಿಗೆ 
ಅನುಗುಣವಾಗಿ,ಮನುಷ್ಯ ಕುಲದ ಸಮಗ್ರ ಸಂವೇದನೆಗೆ ದಾರಿಮಾಡಿಕೊಡುವಂತಹ 
ಅರ್ಥಪೂರ್ಣವಾದ ಊರನ್ನು ಕಟ್ಟುವಲ್ಲಿ ನಮ್ಮ ಸಮಾಜ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಸೋತಿದೆ. 


ನಂಬ ಂ 
"೬. 


ರ ತ ಅಂಡ ಇರೇ ಟಗ ಆ 
ವಸಾಹತು ಮಮತ್ವದ ಜಂಭಕ್ಕೂ ಮಹತ್ವಾಕಾಂಕ್ಷೆಯ ಪಿಪಾಸೆಗೂ ಅತೀತನಾಗಿರುವವನೇ 
ನಿಜವಾದ ಕಲಾವಿದನು. ಅದ್ಭುತವಾದ ಮಾತು ಮತ್ತುಪದ ಪ್ರೌಢಿಮೆ ಇದ್ದರೂ ಈ ಲೋಕದ 
ಆವರ್ತಗಳಿಂದ ಮೇಲಕ್ಕೇಳಲಾರದ ಕವಿಯ ಜೀವನವು, ಕತಲು ಕವಿದ ಗವಿ. ಕೀರ್ತಿ 
ಪ್ರಶಂಸೆಗಳನ್ನು ಹೃದಯಕ್ಕೆ ತಬ್ಬಿಕೊಂಡಕಲಾವಿದನಮಮಕಾರವು ಅವನ ನೈಸರ್ಗಿಕ ಗೃಹಣಶಕ್ತಿಗೆ 
ಅಡ್ಡಿಯಾಗುವುದು. ಜೀವನದ ಯಾವ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಾದರೂ ಯಶಸ್ಸಿಗೆ ಹಾತೊರೆಯುವುದೆಂದೂ 
ಪ್ರಜ್ಞೆಗೆ ಆತಂಕ. 


-ಜೆ.ಕೃಷ್ಣಮೂರ್ತಿ 
ಣ 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೫೩ 


ರಾ.ಕು. ಪ್ರಬಂಧಗಳು 


0 ವಿ. ಚಂದ್ರಶೇಖರ ನಂಗಲಿ 


ಕನ್ನಡ ಸಾಹಿತ್ಯ ಪರಂಪರೆಯಲ್ಲಿ "ಪ್ರಬಂಧ'ವೆಂಬುದಕ್ಕೆ ಎರಡು ಅರ್ಥಗಳಿವೆ: 

(೧) ಮಹಾಕಾವ್ಯ ಮತ್ತು (೨) ಎಸ್ಸೆ. 

ಕವಿ ಪಂಪನು ತನ್ನ ಕೃತಿಯನ್ನು "ಪ್ರಬಂಧ'ವೆಂದೇ ಕರೆದಿದ್ದಾನೆ. ಪ್ರಸ್ತುತ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ 
ಇಂಗ್ಲಿಷಿನ "ಎಸ್ಸೆ' ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಸಂವಾದಿಯಾಗಿ “ಪ್ರಬಂಧ'ವೆಂಬ ಮಾತನ್ನು ವಾಡಿಕೆಯಂತೆ. 
ಬಳಸಲಾಗಿದೆ. ೆ 

ಕನ್ನಡದ ಪ್ರಬಂಧ ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲಿ ಎರಡು ಪರಂಪರೆಗಳನ್ನು ಗುರುತಿಸಬಹುದು: 

(೧) ಮೂರ್ತಿರಾಯರ ಪರಂಪರೆ: ಹಗಲುಗನಸುಗಳು (೧೯೩೭) 

(೨) ಕುವೆಂಪು-ಕಾರಂತ ಪರಂಪರೆ: ಆತ್ಮಶ್ರೀಗಾಗಿ ನಿರಂಕುಶಮತಿಗಳಾಗಿ(೧೯೪೪), 
ಬಾಳ್ವೆಯೇ ಬೆಳಕು (೧೯೪೫) 

ಕನ್ನಡ ಸಾಹಿತ್ಯ ಪಥದಲ್ಲಿ "ಮೂರ್ತಿರಾಯರ ಪರಂಪರೆ'ಯನ್ನು ಮೂರ್ತಿರಾಯರಿಗೆ 
ಮುಂಚೆ ಮತ್ತು ನಂತರ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಗುರುತಿಸಬಹುದು. ಈ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಮೂರ್ತಿರಾಯರು 
ಸಲ್ಲಿಸಿರುವ ಸೇವೆಯನ್ನು ಲಕ್ಷಿಸಿ, ಗೌರವಾರ್ಥವಾಗಿ "ಮೂರ್ತಿರಾಯರ ಪರಂಪರೆ' ಎಂದು 
ಕರೆಯಲಾಗಿದೆ. ಲಲಿತ ಪ್ರಬಂಧಗಳು ಅಥವಾ ಭಾವ ಪ್ರಬಂಧಗಳು ಎಂಬ ಹಣೆಪಟ್ಟಿ 
ಹೊತ್ತ ಇಂಥ ಪ್ರಬಂಧಗಳ ಮೆರವಣಿಗೆಯನ್ನೆ ಕನ್ನಡದಲ್ಲಿ ಗುರುತಿಸಬಹುದು.ಆದರೆ, 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೫೪ 


"ಕುವೆಂಪು-ಕಾರಂತ ಪರಂಪರೆ'ಗೆ ಸೇರುವ ರಚನೆಗಳನ್ನು ಗಂಭೀರ ಪ್ರಬಂಧಗಳು ಅಥವಾ 
ವಿಚಾರ ಪ್ರಬಂಧಗಳು ಎಂದು ಕರೆಯಬೇಕಾಗಿದೆ.ಕನ್ನಡದಲ್ಲಿ ಇದೊಂದು ಕ್ಷೀಣ ಧಾರೆಯಾಗಿ 
"ಅಲಲಿ ನಿಂತು, ಅಡಗಿ, ಜಿನುಗುವಂತೆ ಮೂಡಿದೆಯೇ ಹೊರತು ಮಹಾಪ್ರವಾಹವಾಗಿ 
ಹರಿದು ಬಂದಿಲ್ಲ. ವಿಚಾರಕ್ರಾಂತಿ ಮತ್ತು ಇಹಜೀವನದ ಘನತೆಯನ್ನು ಸಾರುವ ಇಂಥ 
ರಚನೆಗಳು ಕನ್ನಡದಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಪ್ರಕಟವಾಗಬೇಕೆಂದು ಎ.ಎನ್‌. ಮೂರ್ತಿರಾಯರೇ 
ಆಶಿಸಿದ್ದಾರೆ: 

“ವಿಚಾರ ಸಾಹಿತ್ಯವೂ ಲಲಿತ ಸಾಹಿತ್ಯವೂ ಪರಸ್ಪರ ವಿರೋಧಿಗಳಲ್ಲ. ಆದರೆ 
ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಒಂದನ್ನು ಬರೆಯುವವರು ಇನ್ನೊಂದನ್ನು ಬರೆಯ ಹೋಗುವುದಿಲ್ಲ. 
ಲಲಿತ ಸಾಹಿತ್ಯದ ಕೊರತೆಯೆಂದ ಅದರ ಸೌಂದರ್ಯವೇ ಗಮನವನ್ನು 
ಸೆರೆಹಿಡಿದದ್ದರಿಂದಾಗಿ ಆಲೋಚನಾಮೃತ ನಮ್ಮ ಕೈ ತಪ್ಪಿಸಿಕೊಂಡು ಹೋಗುವ ಸಂಭವ. 
ಅದರಲ್ಲಿರುವ ಸೂಚನೆಗಳನ್ನು ವಿಮರ್ಶಕ ಗುರುತಿಸಿ ಬೆಳೆಸಬಹುದು; ಜನಸಾಮಾನ್ಯವು 
ಕಥೆಯಿಂದಲೇ ತೃಪ್ತಿ ಪಡೆಯುತ್ತದೆ. ವಿಜಾರಸಾಹಿತ್ಯದ ಕೊರತೆಯೆಂದರೆ ಅದಕ್ಕೆ ಪ್ರೇರಕಶಕ್ತಿ, 
ಹುರಿದುಂಬಿಸುವ ಶಕ್ತಿ ಕಡಮೆ. ಲಲಿತ ಸಾಹಿತ್ಯ ಹುಟ್ಟಿನಿಂದಲೇ ಮೋಹಕವಾದದ್ದು. 


ಜೊತೆಗೆ ನಾವು ಅದಕ್ಕೆ ಕೊಟ್ಟಿರುವ ಪ್ರಾಶಸ್ತ್ರ ಪ್ರಚಾರಗಳಿಂದಾಗಿ ಅದರ ಸುತ್ತ ಮಳೆಬಿಲ್ಲಿನ 
ವರ್ಣಸಂಪತ್ತುಳ್ಳ ಪ್ರಭಾವಲಯ ಕಂಗೊಳಿಸುತ್ತಿದೆ. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಸಂತೋಷ ಪಡೋಣ. 
ಆದರೆ, ಆ ಪ್ರಾಶಸ್ತ್ಯ ಪ್ರಚಾರಗಳು ಅದೇ ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ವಿಚಾರಸಾಹಿತ್ಯಕ್ಕೂ ಸಲ್ಲುವಂತೆ 
ಮಾಡುವುದು ಅವಶ್ಯಕ ಎನ್ನಿಸುತ್ತದೆ. ಲಲಿತಸಾಹಿತ್ಕ ನಿರ್ಮಾಪಕರ ಹೆಸರು ಜನರ ಬಾಯಲ್ಲಿ 
ಓಡಾಡುವಂತೆ ವಿಚಾರಸಾಹಿತ್ಯ ಬರೆದವರ ಹೆಸರು ಓಡಾಡುತ್ತಿಲ್ಲ. ಅದು ಸ್ವಾಭಾವಿಕ 
ಎನ್ನಬಹುದು. ಆದರೆ ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾದದ್ದೆಲ್ಲ ನ್ಯಾಯವಲ್ಲ; ಪ್ರಗತಿಪರವೂ ಅಲ್ಲ ನಮ್ಮೆಲ್ಲರ 
ಗಮನ ವಿಜಾರ ಸಾಹಿತ್ಯದ ಕಡೆಗೆ ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಹರಿಯುವುದು ಅತ್ಯವಶ್ಯಕ...'' (ಕೈವಾರ, 
ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಮ್ಮೇಳನದ ಅಧ್ಯಕ್ಷಭಾಷಣ, ಪು.೩೬-೩೮,೧೯೮೪) 
ರಾ.ಕು. ಪ್ರಬಂಧಗಳನ್ನು ಲಕ್ಷಿಸಿಯೇ ಇದಿಷ್ಟು ಪ್ರಸ್ತಾವನೆಯನ್ನಿಲ್ಲಿ ಮಂಡಿಸಲಾಗಿದೆ. 
ಗಾಳಿಪಟ (೧೯೬೦), ದೇವಕನ್ಕೆ (೧೯೭೦), ಶೇಷ ವಿಶೇಷ (೧೯೯೯)-ಎಂಬ ಮೂರು 
ಪ್ರಬಂಧ ಸಂಕಲನಗಳನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿರುವ ರಾಮಚಂದ್ರ ವೆಂಕಟೇಶ ಕುಲಕರ್ಣಿಯವರ ಸಾಧನೆ 
ಬಹು ವಿಶಿಷ್ಟವಾಗಿದೆ.ಮೇಲೆ ಪ್ರಸ್ತಾಪಿಸಿದ "ಲಲಿತ ಪ್ರಬಂಧ' (ಇ ಭಾವ ಪ್ರಬಂಧ) ಮತ್ತು 
ಗಂಭೀರ ಪ್ರಬಂಧ' (ವಿಚಾರ ಪ್ರಬಂಧ)-ಎಂಬ ದ್ವತಭಾವದ ಸಂಗತಿಯು ರಾ.ಕು. 
ಅವರಲ್ಲಿ “ಅದ್ವೈತ ಸಿದ್ದಿಯಾಗಿರುವುದನ್ನು ಮನಗಾಣಬಹುದು. ಈ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ರಾ.ಕು. 
ಪ್ರಬಂಧಗಳನ್ನು “ಲಲಿತ-ಗಂಭೀರ' ಪ್ರಬಂಧಗಳು ಎಂದು ಕರೆಯಬೇಕು. 
ಈ ವಿಚಾರವನ್ನು "ಗಾಳಿಪಟ'ಕ್ಕೆ ಬೆನ್ನುಡಿ ಬರೆದಿರುವ ದ.ರಾ.ಬೇಂದ್ರೆಯವರು 
ಇಲ್ಲಯ ಮಾತಿನ ರೀತಿ ರಿಕ್ತತೆಯ ಲಘುವೃತ್ತಿಯದಲ್ಲ ; ಎಷ್ಟು ಸರಸ್ವತಿಗಳ ನೀರು 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೫೫ 


ತೆ 


ಹುಶ್‌ ಜೂ ಇಸಿಸ್‌ ಸೂ ಎಸ ಪ್ರ 9 ಹ ಈ. 
ಕುಡಿದಿದೆ ಈ ಶೈಲಿ ಎಂದು ಗುರುತಿಸಿದಾರೆ. “ದೇವ ಕನ್ಶೆ 'ಗೆ ಬರೆದಿರುವ ಮುನ್ನುಡಿಯಲ್ಲಿ 
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ಕಾತಾತ್‌ೆ ಸ 3, ಹ ಇ ಆಜಾಸ್ರಾ ಲ ಎಮ್‌ ಕಾದ 
ರಂ.ಶ್ರೀ.ಮುಗಳಿಯುವರು ವಕ್ರೋಕ್ತಿ ವಿಲಾ ಸಗಳ ಒಡಲಲ್ಲಿ ಗಂಬೀರ 


ಡೆ 


ಅವಿತುಕೊಂಡಿರುವುದೇ ರಾ.ಕು. ಅವರ ಬರೆವಣಿಗೆಯ ಜೀವಾಳವಂದು ನಾನು 
ತಿಳಿದಿರುತೇನೆ'” ಎಂದಿದಾರ. ಪಾಶಾ ತ್ಯರಲ್ಲಿ "ಟ್ರಾಜೆಡಿ' ಮತ್ತು "ಕಾಮೆಡಿ'ಗಳೆಂಬ ಭಿನ್ನಧಾರೆ 


ಡ್ಯ 


ಗ) ತ. 
ಸ್ಮರಿಸಬಹುದು. ಯೆ ಮತ್ತು ತ್ತಾ ಭಿನ್ನಧಾರೆಗಳೇ ರಾ.ಕು 


ರಾ ಛೆ ದ್ರಿ ಇ ( ದ ಯ ಠಾ ರ್‌ 
ಅವರಲ್ಲಿ ಏಕೀಭವಿಸಿ "ಲಲಿತ ಗಂ ಡಿ 4 ರ್ಶನಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. ಇದ 


ತೆ 


೦ಬ ಸಂಕೀರ್ಣ ದರ್ಶನಕೆ ಕಾರಣವಾದದ್ದನ್ನು ಇ 
ಲಿತ' 
ಲತ 


ಸ 


೮ 


ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಒಂದು ಹೊಸಸಂವಾದ ನಡೆಸುವ ಬ, ಇದುವರೆಗೆ 


ಪ್ರಕಟವಾಗಿರುವ ರಾ.ಕು. ಪ್ರಬಂಧ ಕುರಿತ ವಿಮರ್ಶೆಯನ್ನು ಹುಡುಕಾಡಿದೆ. ನನ್ನ ಮಿತಿಯಲ್ಲಿ 
ದೊರೆಯುವ ಅಂಥ ಕೃತಿಗಳ ಒಡಲನ್ನು ತೆರೆದು ನೋಡಿದೆ. ನನಗಾದ ಅನುಭವ ಹೀಗಿದೆ: 
ಮೊದಲನೆಯದಾಗಿ, ಕೀರ್ತಿನಾಥ ಕುರ್ತಕೋಟಿಯವರ “ಯುಗಧರ್ಮ ಹಾಗೂ 
ಸಾಹಿತ್ಯದರ್ಶನ' -ಇದರಲ್ಲಿ ಕಾವ್ಯ-ನಾ ಟಕ-ಸಣ್ಣಕತೆ- ಕಾದಂಬರಿಗಳನ್ನು ಕುರಿತ ಸಮೀಕ್ಷೆಯಿತ್ತೇ 
ಹೊರತು ಪ್ರಬಂಧ ಸಾಹಿತ್ಯದ ಉಲ್ಲೇಖವಿರಲಿಲ್ಲ. ಎರಡನೆಯದಾಗಿ, "ಸಾಮಾನ್ಯನಿಗೆ 
ಸಾಹಿತ್ಯಚರಿತ್ರೆ' ಅದರ "ಹೊಸಗನ್ನಡ ಸಾಹಿತ್ಯ'ದ ಪುಟಗಳನ್ನು ತಿರುವಿ ಹಾಕಿದೆ. ಇದರಲ್ಲಿ 
"ಪ್ರಬಂಧ' ಪ್ರಕಾರದ ಸಮೀಕ್ಷೆಯಿತ್ತಾದರೂ, ಕನ್ನಡದಲ್ಲಿ ಪ್ರಬಂಧಗಳನ್ನು ಬರೆಯುವವರ 
ಪಟ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ರಾ.ಕು. ಎಂಬ ಎರಡಕ್ಷರಗಳ ಪ್ರಸ್ತಾಪವಿತ್ತೇ ಭಾ ವಿಮರ್ಶೆಯು 
ಶೂನ್ಯವಾಗಿತ್ತು. ನಂತರ, ಬೆಂಗಳೂರಿನ ಉದಯಭಾನು ಕಲಾಸಂಘದವರು ಪ್ರಕಟಿಸಿರುವ 
"ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯೋತ್ತರ ಕನ್ನಡ ಸಾಹಿತ್ಯ ಮತ್ತು ಸಂಸ್ಕೃತಿ'- ಎಂಬ ದೊಡ್ಡ ಗ್ರಂಥವನ್ನು ತೆರೆದು 
ನೋಡಿದೆ. ಅದರಲ್ಲಿ ಶ್ರೀ ಖಜಾನೆ ಕೃಷ್ಣಮೂರ್ತಿ ಎಂಬುವವರು ಪ್ರಬಂಧ ಸಾಹಿತ್ಯ 
ವಿವೇಚನೆ ನಡೆಸಿದ್ದು ರಾ.ಕು. ಬಗ್ಗೆ ಒಂದೇ ಒಂದು ವಾಕ್ಯ ಬರೆದಿದ್ದಾರೆ: "“ಗಾಳಿಪಟ' 
ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟ ರಾ.ಕು. ಅವರಿಗೆ ತಮ್ಮ ಓದುಗರನ್ನು ಹಾಸ್ಕಲಹರಿಯಲ್ಲಿ ತೇಲಿಸಿದರೆ 
ಸಾಲದು; ಅವರಿಗೆ "ಇಸಪೇಟಿನ ಪಾಠ'ದಂತಹ ಕೆಟ್ಟವಿದ್ಕೆ ಕೂಡ ಹೇಳಿಕೊಡಬೇಕು.'' 
(ಪು.೨೯೪,೧೯೯೩).ರಾ.ಕು. ಪ್ರಬಂಧಗಳನ್ನು ಕುರಿತ ಅಪವ್ಯಾಖ್ಕೆಗೆ ಇದೊಂದು ನಿದರ್ಶನ 
ಅಫ್ಟೆ.ಕೊನೆಯದಾಗಿ ನಾನು ನೋಡಿದಲ್ಲಿ ಡಾ. ಗುರುಲಿಂಗ ಕಾಪಸೆಯವರು ಸಂಪಾದಿಸಿರುವ 
"ಶತಮಾನದ ಲಲಿತ ಪ್ರಬಂಧ'ವೆಂಬ ಗ್ರಂಥ. ಇದರಲ್ಲಿ ರಾ.ಕು. ಪ್ರಬಂಧಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಅರ್ಧ 
ಪುಟದಷ್ಟು ವಿವರಣೆಯಿದ್ದು ಮೌಲ್ಯಯುತ ವಿವೇಚನೆಯ ಮಾತುಗಳಿವೆ.ರಾ.ಕು. ಪ್ರಬಂಧಗಳ 
ಬಗ್ಗೆ ಕನ್ನಡ ಸಾಹಿತ್ಯ ವಿಮರ್ಶೆಯಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವ "ರಿಕ್ತತೆಯ ಲಘುವೃತ್ತಿ' ವಾಸ್ತವಿಕ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೫೬ 


ಮೂಹ ಮಾಧ್ಯಮಗಳಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ವಿಮರ್ಶೆಯೆಂಬ ಉದ್ಯಮದಲ್ಲಿ ವಿಜೃಂಭಿತ ಸ 
ಭಜನೆಗಳು ಬಹುಗದ್ದಲ ಮಾಡುತ್ತಿರುವುದನ್ನು ಕೇಳಿದರೆ, "ಕಾಲನೊಬ್ಬ ಪವಿತ್ರ ವೈದ್ಯ ನೆಂಬ 
ಶೇಕ್‌ಪಿಯರ್‌ ವಾಣಿಯ ನೆನಪಾಗುತ್ತದೆ. 

` ರಾ.ಕು. ಅವರ "ಗಾಳಿಪಟ' ಕನ್ನಡದ ಹತ್ತು ಸರ್ವಶ್ರೇಷ್ಠ ಪ್ರಬಂಧಗಳಲ್ಲಿ 
ಮೊದಲನೆಯದೆಂದು ನನ್ನ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. ಕೋತಿಪಟ, ಬುಗಲಿ, ಕಿಳ್ಳಿಕೇತ, ಮಕಾಳೆಪಟ 
ಮುಂತಾದ ಬಗೆಬಗೆಯ ಗಾಳಿಪಟಗಳ ವರ್ಣನೆಯಿಂದ ಪ್ರಾರಂಭವಾಗುವ ಈ ಪ್ರಬಂಧವು 
ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣದ "ಮನದ ಗಾಳಿಪಟ'ವೆಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯ ಗುಂಟ ಸಾಗುತ್ತದೆ: “ಅಂತರಿಕ್ಷ 
ಮಂಟಪಕ್ಕೆ ನಿನ್ನ ಹೃದಯ ಕಾವ್ಯಚಿತ್ರವನ್ನು ಪಟದೊಡನೆ ಹಾರಬಿಡು. ಅನಂತವಾದ 
ಆಕಾಶದಲ್ಲಿ ನಿನ್ನ ಅಂತರಂಗವನ್ನು ಈಸಗೊಡು' (ಪು. ೧). ಗಾಳಿಪಟದ ಸೂತ್ರ ಹಿಡಿದು 
ರಾ.ಕು. ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿರುವ ಮುನ್ನೋಟ ಅಥವಾ ಮುಂಗಾಣ್ಕೆ ಒಂದು ಸಹಜ ಸಿದ್ದಿಯಾಗಿದೆ. 
ನಿಯಂತ್ರಣವಿಲ್ಲದೆ ಬೆಳೆಯುತ್ತಿರುವ ನಗರ ಮತ್ತು ಗ್ರಾಮಗಳ ಸಂಘರ್ಷದ ಚಿತ್ರವೊಂದು 
ಇಲ್ಲಿದೆ:"ನಾವೆಷ್ಟು ಪಟ ಏರಿಸುತ್ತಿದ್ದೆವು! ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸು ಮುಕ್ತವಾಗಿತ್ತು ; ಆಕಾಶ 
ಶಬಾಧಿತವಾಗಿತ್ತು... ಏರಿದ ಪಟಗಳನ್ನು ಹಿಡಿದುಕೊಂಡು ನಾವು ಆಗಾಗ ಮನೆಯವರೆಗೆ 
ತಂದು ಬಾಗಿಲ ಚಿಲಕಕ್ಕೊ ಕಿಟಕಿಯ ಸರಳಿಗೊ ಕಟ್ಟುತ್ತಿದ್ದೆವು. ಈಗಿನ ಮಕ್ಕಳಿಗೆ ಆ ಸುಖ 
ಸರ್ವತ್ರ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ ವಿದ್ಯುತ್ತಿನ ವ್ಯಾಮೋಹಕ್ಕೆ ವಿಯತ್ತಳವನ್ನು ಮಾರಿಕೊಂಡು, 
ಓಣಿ ಓಣಿಯ ಅಂತರಿಕ್ಷಗಳನ್ನು ತಂತಿಯ ಬಲೆಗಳಿಂದ ಬಿಗಿದುಕಟ್ಟಿ ಪಂಜರದ ಪಕ್ಷಿಗಳಾಗಿ 
ನಾವು ಬದುಕುತ್ತಿದ್ದೇವೆ'' (ಪು. ೧೨) .ಇಂಥ ಬಾಳಿನ ಪರಿಣಾಮ ಮುಂದಿನ ಪೀಳಿಗೆಯ 
ಮೇಲೆ ಹೀಗಿದೆ: "ಅಂಗಳದಲ್ಲಿ ಕುಳಿತು ಆಕಾಶದ ನಾಡಿನೋಡುವ ವಿದ್ಯೆ ಇಲ್ಲಿಯ 
ಮಕ್ಕಳಿಗೊಂದು ಅಸಾಧ್ಯ ವಿಷಯ. ಇಂದಿನ ಮಕ್ಕಳು ಅರಸಿಕರೆಂದು ನಾನು ಹೇಳಲಾರೆ. 


ನದು 


ಮಕ್ಕಳಿದ್ದಲ್ಲೆಲ್ಲ ಮಾಯಾಲೋಕ ಮೂಡುತ್ತದೆ. ಆದರೆ, ಆಕಾಶ ಅವರಿಗೆ ದೂರವಾಯಿತು. 
ನಮ್ಮ ಅಂಗಳದಲ್ಲಿಯೆ ಆಕಾಶವಿತ್ತು. ಇವರು ಅದನ್ನು ಹುಡುಕಿಕೊಂಡು 
ಹೋಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ” (ಪು.೧೩). 

ಗಾಳಿಪಟವನ್ನು ನೆಲದಿಂದ ಮೇಲಕ್ಕೇರುವ ಮನುಕುಲದ ಕನಸೆಂಬಂತೆ ವಿವರಿಸುತ್ತಾ 
ಅದನ್ನೊಂದು “ಆದಿಮ ಪ್ರತಿಮಾವಳಿ' (78110112141, 1)1/607£77) ಮಾಡಿರುವ 
ರಾ.ಕು. ಅವರು ಗಾಳಿಪಟ ಹಾರಿಸುವಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಮಾನವ ಜನಾಂಗದ ಯುಗ ಯುಗಾಂತರದ 
ಅಭೀಪ್ಲೆಯನ್ನು ಪ್ರಕಟಿಸಿದ್ದಾರೆ: “ನೆಲಕ್ಕೆ ಯಾವಾಗಲೂ ನಭದ ಸ್ಪಪ್ನ. ನಮಗೆ ಎಂದೆಂದಿಗೂ 
ಅನಂತದ ಕನಸು... ಒಂದಲ್ಲ ಒಂದು ದಿನ ಈ ಭೂಮಿಯ ಬಂಧನವನ್ನು ಬಿಡಿಸಿಕೊಂಡು 
ಜೀವಂತವಾಗಿ ಅನಂತಕ್ಕೆ ಏರುವ ಕನಸು ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಮುತ್ತಿ ಹಿಡಿದಿದೆ. ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಅರಿಯದ ಕೂಸು ತನ್ನ ಬಯಕೆಯನ್ನು ಬಿಂಬಿಸಿದಂತೆ,ನಮ್ಮ ಯುಗ ಯುಗಾಂತರದ 

ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೫೭ 


ಅಜಾ! ದ್‌ ಹರ್ತಿ ೧ ಕಿ 
ಸತ್ತವಾಗಿದೆ. ಎಷ್ಟೋ ವೇಳೆ ಸಾನ-ಮಾನಗಳೇ ಕಾರಣವಾಗಿ ಪೊಳ್ಳುಕೃತಿಗಳ ಬಗ್ಗೆ ನಮ್ಮ 
ಸ 


ಅಭೀಪ್ಲೆಯನ್ನು ಪಟ ಹಾರಿಸಿ ಪ್ರಕಟಿಸುತ್ತಿದ್ದೇವೆ”- (ಪು. ೧೩) ಇಂದು ಮಾನವನು 


ಹಾರಿಸುತ್ತಿರುವ ಕೃತಕ ಉಪಗ್ರಹಗಳು,ಪಾಥ್‌ ಫೈಂಡರ್‌ ವಾಯೇಜರ್‌ ಮುಂತಾದವುಗಳಲ್ಲ 
ಪಟಗಳೇ! ಪ್ರಸ್ತುತ,ಬಾಹ್ಯಾಕಾಶದಲ್ಲಿ ಟ್ರಾಫಿಕ್‌ ಜಾಮ್‌ಗೆ ಕಾರಣವಾಗುತ್ತಿರುವ ಕೃತಕ 
ಉಪಗ್ರಹಗಳ ಹಾರಾಟವನ್ನು ಗಮನಿಸಿದರೆ ಬಹು ಹಿಂದೆ ರಾ.ಕು. ಹೇಳಿರುವ ಮಾತುಗಳ 
ಪ್ರಸ್ತುತತೆಯ ಅರಿವಾಗುತ್ತದೆ: “ಹಿಂದೊಮ್ಮೆ ನಾನು ಪಟದ ಮೇಲೆ ಸವಾರಿ ಮಾಡುವ 
ಕನಸು ಕಂಡಂತೆ ಇಂದಿನ ವಿಜ್ಞಾನಿಗಳು ಉಪಗ್ರಹಗಳನ್ನು ಏರಿ ನಿಲ್ಲುವ ಹವಣಿಕೆಯಲ್ಲಿದ್ದಾರೆ.. 
ಒಮ್ಮೆ ಹಾಗೆ ಗ್ರಹಾಂತರಕ್ಕೆಹೋಗಿ ಬಂದವನು ಈ ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಇನ್ನೊಬ್ಬ ರಿಪ್‌ ವ್ಯಾನ್‌ 
ವಂಕಲ್‌ ಆದಾನೆ? ಅಥವಾ ಯಾರು ಬಲ್ಲರು? ಅಂತರ್ಗ್ರಹ ಸಂಚಾರಕ್ಕೆ ಪೃಥ್ವಿ ಒಂದು 
ಸಣ್ಣ ನಿಲ್ದಾಣವಾದೀತು''- (ಪು. ೧೪) ಮೇಲಿನ ಮಾತುಗಳಲ್ಲಿ ವಿಶ್ವಗ್ರಾಮದ ಕನಸು 
ಕಾಣುತ್ತಿರುವ ಜಾಗತೀಕರಣದ ಮುನ್ನೋಟವಿರುವುದು ಖುದ್ದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿದೆ. ರಾ.ಕು. 
ಅವರ ಮುಂಗಾಣ್ಕೆ ಇಲ್ಲಿಗೆ ನಿಲ್ಲುವುದಿಲ್ಲ ಮಾನವ ಜನಾಂಗದ ಶೋಧ ಪ್ರವೃತ್ತಿ ಮತ್ತು 
ಇದಕ್ಕೆ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಾಗಿರುವ ಯುದ್ಧದಾಹಗಳ ಬಗ್ಗೆ ರಾ.ಕು. ಬರೆದಿರುವ ಮಾತುಗಳು 
ಬಹು ಮಾರ್ಮಿಕವಾಗಿವೆ: “ಹುಟ್ಟಿದ ಮನೆಯನ್ನೆ ಹಾಳುಮಾಡುವ ಕೃತಘ್ಛತೆ ಶೋಧಗಳ 
ಸ್ವಭಾವ (ಪು.೨) ... ಬಹುಶಃ ಹೊಸ ಗ್ರಹಗಳಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕ ಅಣುಗಳಿಂದ ಬಲವತ್ತರವಾದ 
ಬಾಂಬುಗಳನ್ನು ಇವರು ಸ್ಪರ್ಧೆಯಿಂದ ಸಿದ್ಧಪಡಿಸುವರು. ಅನವಶ್ಯಕವಾದ ಉಪಗ್ರಹಗಳ 
ಮೇಲೂ, ಅನ್ಕರ ಆಕಾಶಬಾಣಗಳ ಮೇಲೂ ಅವು ಸ್ಫೋಟವಾಗಬೇಕಷ್ಟೆ. ವೈರಿಗಳೂ 
ಯುದ್ಧಗಳೂ ಇನ್ನೂ ಹಲವು ಕಾಲ ಇತೋಪ್ಯತಿಶಯವಾಗಿ ಇರುವುದು ನಿಃಸಂಶಯ”'... 
(ಪು. ೧೫). 
ಮೇಲಿನ ವಿಚಾರಧಾರೆಯಲ್ಲಿ ಪರಿಸರನಾಶದಿಂದ ತತ್ತರಿಸುತ್ತಿರುವ ಇರುವುದೊಂದೆ 
ಭೂಮಿ,ಅಣ್ವಸ್ತ ಪೈಪೋಟಿ,ತಾರಾಸಮರದ ಕಲ್ಪನೆಗಳಿವೆ.ಇದನ್ನು ನಿರೂಪಿಸುವಾಗ ರಾ.ಕು. 
ಅವರು ಬಿಳಿಜನರು ಮತ್ತು ಕರಿಜನರ ಸಂಘರ್ಷವನ್ನು ಕೂಡ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಗುರುತಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಇಂದು ಪ್ರಪಂಚದ ಬಿಗ್‌ಬಾಸ್‌ ಆಗಿ ಮೆರೆಯುತ್ತಿರುವ ಅಮೇರಿಕಾ ದೇಶದ ಜಾಗತಿಕ 
ದಬ್ಬಾಳಿಕೆ ಮತ್ತು ದೂರ ವಸಾಹತು ನೀತಿಯನ್ನು ರಾ.ಕು. ಅವರು ಗ್ರಹಾಂತರ ವಸಾಹತುಗಳ 
ಕಲ್ಪನೆಯ ಮೂಲಕ ತೀವುವಾಗಿ ವಿಡಂಬಿಸಿದ್ದಾರೆ: "ಸಂಯುಕ್ತ ಗ್ರಹ ಸಂಸ್ಥೆಯನ್ನು ಬಿಳಿಜನರು 
ಪಿಸಿ ಕೆಲವು ಕರಿಜನರನ್ನು ಅದಕ್ಕೆ ಸೇರಿಸಿಕೊಳ್ಳುವರು.ಇದರ ಕೇಂದ್ರ ಕಚೇರಿಯನ್ನು 
ಶನಿಗ್ರಹದ ಮಧ್ಯದಲ್ಲಿ ಅಥವಾ ನೆಪಚೂನದ ಉತ್ತರದಲ್ಲಿ ಕಟ್ಟಬೇಕಾದೀತು.ಏಕೆಂದರೆ, 
ಬೆಳ್ಳಗಿನ ಜನರಿಗೆ ಬೆಳಕು-ಕಾವು ಕಡಿಮೆ ಇರುವ ಜಾಗವೆ ಬೇಕು.ಬಣ್ಣದ ಮೈಯವರು 
ನು,ಎಲ್ಲಿಯಾದರೂ ಬಂದು ಅಲ್ಲಿಯ ಪರಿಸರಕ್ಕೆ ಹೊಂದಿಕೊಳ್ಳಬಲ್ಲರು. ಬೇರೆ ಗ್ರಹಗಳಲ್ಲಿ 
ಮನುಷ್ಯರಂತಹ ಜೀವಿಗಳಿಲ್ಲವೆಂದೇ ನಾವು ಲೆಕ್ಕ ಹಾಕಿದ್ದೇವೆ.ಒಂದು ವೇಳ ಇದ್ದರೆ ಅವರನ್ನು 
ಗೆದ್ದುಕೊಳ್ಳುವುದಾಗಲಿ,ಕೊಂಡು ಹಾಕುವುದಾಗಲಿ ಈ ಲೋಕದವರಿಗೆ ಕಠಿಣವಾಗಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦ ೦೫/೫೮ 


ತ್ರ 


ಬತ್ತತ್ತು 


ಏಶಿಯಾ,ಆಫ್ರಿಕಾಗಳಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ ಕೆಲಸವನ್ನು ಮಂಗಳ-ಬುಧ-ಗುರುಗಳಲ್ಲ ಮಾಡಲಾಗದೆ? 
ಲಕ್ಷಾಂತರ ಗುಲಾಮರನ್ನು ಹಿಡಿದು ತಂದು ಈ ಲೋಕದ ರಾಕೆಟ್‌ ಕಾರ್ಲಾನೆಗಳಲ್ಲಿ 

ಕು. ಅವರ ಮಾತುಗಳು ಕಲ್ಪನಾವಿಲಾಸ ಅಥವಾ ಹಾಸ್ಕಲಹರಿಗಳಲ್ಲ! ಇದು 
ನಗೆಯ ಹಿಂದಿನ ನೋವ); ಟ್ರಾಜಿಕ್ಕಾಮಡಿ. ನಾವಿಂದು ಅನುಭವಿಸುತ್ತಿರುವ ?/1450151/ 
ಎಂಬ ಸಕಲ ಭಯೋತ್ಪಾದನೆಗಳ ಭಯೋತ್ಪಾದನೆಯನ್ನಿಲ್ಲ ಮನಗಾಣಬೇಕಿದೆ. 
7/450151/ ಎಂಬುದನ್ನು ಅಮೇರಿಕಾ ಮೂಲನಿವಾಸಿಗಳ :`?%/ಡ508' ಎಂಬ 
ನುಡಿಗಟ್ಟಿನಿಂದ ರೂಪಿಸಲಾಗಿದೆ. 71858 ಎಂದರೆ ಕಣಜದ ಹುಳು ಎಂದರ್ಥ. ಕಣಜವು 
"ಲಿವಿಂಗ್‌ ಅನಸ್ತೇಷಿಯ' ಇದ್ದಂತೆ. ಇದು ಕಂಬಳಿ ಹುಳುವನ್ನು ಹಿಡಿದು ಕುಟುಕಿದೊಡನೆ 
ಅದು ನಿಃಚೇಷ್ಟಿತಗೊಂಡು ಕೋಮಾ ಅವಸ್ಥೆಗೆ ಸಲ್ಲುತ್ತದೆ. ಇತ್ತ ಸಾವು-ಅತ್ತ ಬದುಕು 
ಎರಡೂ ಇಲ್ಲದ ಆ ಕಂಬಳಿಹುಳುವನ್ನು ಗೂಡಿನಲ್ಲಿಡುವ ಕಣಜವು ತನ್ನ ಮೊಟ್ಟೆಗೆ ಭವಿಷ್ಯದ 
ಆಹಾರವನ್ನು ಸಿದ್ಧಪಡಿಸಿ ಗೂಡಿನ ಬಾಗಿಲನ್ನು ಮುಚ್ಚಿ ಬಿಡುತ್ತದೆ. ಮುಂದೆ ಮೊಟ್ಟೆಯೊಡೆದು 
ಹೊರಬರುವ ಮರಿಹುಳು ಸುಪ್ತಾವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿರುವ ಕಂಬಳಿ ಹುಳುವನ್ನು ತಿಂದು ಬೆಳೆಯುತ್ತಾ 
ಗರಿ ಬಲಿತು ಗೂಡಿನ ಮುಚ್ಚಳವನ್ನು ಭೇದಿಸಿ ಹೊರಗೆ ಹಾರಿಬರುತ್ತದೆ. ಇದು ಕಣಜದ 
ಜೀವನ ಚಕ್ರ. ಬಿಳಿಯರ ದಬ್ಬಾಳಿಕೆಯಲ್ಲಿ ನಲುಗಿ ಹೋದ ಅಮೇರಿಕಾದ 
ಮೂಲನಿವಾಸಿಗಳಿಗೆ ಈ ಕಣಜ (೫/58) ಒಂದು ಅಭೇದರೂಪಕವಾಗಿ ಕಂಡಿತು... 
ತಮ್ಮ ಭಾಷೆ-ಸಂಸ್ಕೃತಿ- ಬದುಕುವ ಮಾರ್ಗಗಳನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳಲು `ಭ/ಗಿ502'ಗಳೇ 
ಕಾರಣವೆಂದು (ಎ ೫1110-/0810-5801-8701061871) ಅವರು ಭಾವಿಸಿದರು. ಹೀಗೆ, 
ಜನಪದ ರೂಪಕವಾದ `/%59' ಎಂಬ ನುಡಿಗಟ್ಟಿನಿಂದ, ಇಂದು ವಿಶ್ವವ್ಯಾಪಿಯಾಗುತ್ತಿರುವ 
೬50 ಜನರ ಜೀವನಶೈಲಿ ಒಲವು ನಿಲುವುಗಳನ್ನೆ `೫/458151/' ಎಂದು 
ನಿರೂಪಿಸಲಾಗಿದೆ. ಇದರ ಅಂಗಾಂಗಗಳೆಂಬಂತೆ ನವವಸಾಹತುಶಾಹಿ, ವಿಶ್ವಗ್ರಾಮ, 
ಜಾಗತೀಕರಣ ಇತ್ಯಾದಿಗಳಿವೆ. 

"ಗಾಳಿಪಟ'ವೆಂಬ ಪ್ರಬಂಧದ ಮೂಲಕ ಆಧುನಿಕ ಮಾನವರ ಹಾರಾಟ ಮತ್ತು 
ಗಗನಚುಂಬಿ ಆಕಾಂಕ್ಟೆಗಳನ್ನು ಬಹುಸಮರ್ಥವಾಗಿ ಬಿಂಬಿಸಿರುವ ರಾ.ಕು. ಅವರು 
ಕೊನೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವ ಮಾತುಗಳು "ಕಾಲಜ್ಞಾನ'ದಂತಿದ್ದು ಆಲ್ವಿನ್‌ ಟಾಫರ್‌ ಅವರ 
ಭು ೩1೮ ಮತ್ತು ೬೬/೮ 5000 ಕೃತಿಗಳ ಕಾಣ್ಕೆಯನ್ನು ನೆನಪಿಸುತ್ತದೆ. 
ಕಾಲಜ್ಞಾನ'ವೆಂದರೆ ಮುಂದೆ ಆಗುವುದನ್ನು ಈಗಲೇ ಹೇಳಿಬಿಡುವ ಭವಿಷ್ಯವೆಂದು 
ತಿಳಿಯಬಾರದು! ಕಾಲ-ದೇಶಗಳನ್ನು ಕುರಿತ ಖಚಿತವಾದ ತಿಳುವಳಿಕೆಯೇ "ಕಾಲಜ್ಞಾನ'! 
ಗಾಳಿಪಟದಿಂದ ಆರಂಭವಾದ ಮನುಕುಲದ ಏಳ್ಗೆ ನಮ್ಮನ್ನೆಲ್ಲಿಗೆ ತಲುಪಿಸಬಹುದು? 


ರಾ.ಕು. ಮಾತುಗಳಲ್ಲೆ ಕೇಳಿರಿ: “ಮುಂದಿನ ಗತಿ ಏನೊ ಅಗಮ್ಮ. ಆದರೆ ಆಕರ್ಷಣೆ 
ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೫೯ 


ಮೃಮುರಿದು ಏಳತೊಡಗಿದೆ... ನಾಡಾಡಿ ಪಟ ನಮಗಿನ್ನು ಸಾಲವು. ಚಂದ್ರೋಪಚಂದ್ರರನ್ನು 
ಅಂಗೈಯಲ್ಲಿ ಎತ್ತಿಕೊಳ್ಳುವುದಾದರೆ ನಕ್ಷತ್ರಗಳೇಕೆ ನಮಗೆ ಗಾಳಿಪಟಗಳಾಗಬಾರದು? ವಿಜ್ಞಾನ 
ಅಂತಹ ಸೂತ್ರಗಳನ್ನು ಒದಗಿಸಿಕೊಡಲು ಅಣಿಯಾಗಿದೆ. ಈ ಸ್ವಪ್ನ ಸತ್ಯವಾಗಿ ಎಂದು 
ಬಂದಿತೋ ಹೇಳಲಾಗದು. ಅದು ಬಂದಾಗ ಬಹುಶಃ ನಾವು ಈಗಿನ ಸುಖಗಳನ್ನು 
ಉಳಣಸಿಕೊಳ್ಳಲಾರೆವು” (ಪು. ೧೬). 

ಮಾನವ ಜನಾಂಗದ ಮೇಲೇರುವಿಕೆ ಅಥವಾ ಊರ್ಧ್ವ ಗಮನವನ್ನು ಅಲೌಕಿಕ 
ಅರ್ಥಚ್ಛಾಯೆಗಳಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸುವ ಮಂದಿಗೆ ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಕೊರತೆಯಿಲ್ಲ. ನನಗೆ ತಟ್ಟನೆ 
ಗೋಪಾಲಕೃಷ್ಣ ಅಡಿಗರ "ಮಣ್ಣಿನ ವಾಸನೆ'- ಎಂಬ ಸುಪ್ರಸಿದ್ಧ ಲೇಖನ ನೆನಪಾಗುತ್ತಿದೆ. 
ಇಲ್ಲಿ ಅಡಿಗರು ಬಹು ತನ್ಮಯತೆಯಿಂದ ನೆಲದಿಂದ ಮೇಲೇಳುವ "ಇಹದ ಪರಿಮಳದ 
ಹಾದಿ'ಯನ್ನು ವಿವರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಆರೆ,ಈ ಊರ್ಧ್ವಗಾಮಿತ್ವವನ್ನು ನೈಜವಾದ -ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ 
ಮತ್ತು ವಿಶ್ವಾತ್ಮಕ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಅಖಂಡವಾಗಿ ಗ್ರಹಿಸುತ್ತಾ ಚಾರಿತ್ರಿಕ ಗತಿಶೀಲತೆ ಮತ್ತು 
ಪರಿವರ್ತನೆಯ ತತ್ಪಸಹಿತ ರಾ.ಕು. ವಿವರಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

ಮನುಕುಲದ ಏಳ್ಗೆಯನ್ನು ಲಲಿತಗಂಭೀರ ಶೈಲಿಯಲ್ಲಿ ಮಂಡಿಸುವ ರಾ.ಕು. ಅವರ 
ಪರಿಣತಮತಿಗೆ "ಶೇಷ ವಿಶೇಷ'ದ “ಕಾಂಪೌಂಡ್‌ ಬಸ್ಸು' - ಎಂಬ ಪ್ರಬಂಧ ಮತ್ತೊಂದು 
ನಿದರ್ಶನವಾಗಿದೆ. ಬಿ.ಟಿ.ಎಸ್‌. ಬಸ್ಸಿನ ಜಾಲಕನೊಬ್ಬ ಕಾಂಪೌಂಡಿನ ಮೇಲೆ ತನ್ನ ಬಸ್ಸನ್ನು 
ನುಗ್ಗಿಸಿದ ನೈಜವಾರ್ತೆಗೆ ರಾ.ಕು. ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ ಹೀಗಿದೆ: “ಸಾಮಾನ್ಕರಾದ ಬಸ್‌ ಸಾರಥಿಗಳು 
ಮನುಜರ ಮೇಲೆ, ಸಾವವರ ಮೇಲೆ, ಕನಿಷ್ಠರ ಮೇಲೆ ಮಾತ್ರ ತಮ್ಮ ವಾಹನ ಓಡಿಸುವ 
ಹಳೆಯ ಸಂಪ್ರದಾಯದಲ್ಲಿಯೇ ಇನ್ನೂ ಇರುವಾಗ,ಈತನು ಕಾಂಪೌಂಡು ಏರುವ 
ಹೊಸಹಾದಿ ಕಂಡುಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ.ಪ್ರೋತ್ಸಾಹ ದೊರೆತರೆ ಇವನು ಮಾಳಿಗೆಯ ಮೇಲೂ 
ಬಸ್ಸು ನಡೆಸಬಲ್ಲನು. ಈ ಯುಗದ ಮಹತ್ವಾಕಾಂಕ್ಷೆಯನ್ನು ಅವನು ಮೈಗೂಡಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ. 
ಇತರ ದೇಶಗಳು ಅಂತರಿಕ್ಷ ಸಂಚಾರವನ್ನು ರೂಢಿಸಿಕೊಂಡು ನಕ್ಷತ್ರಗಳಿಗೆ ಕೈ ನೀಡಿರುವಾಗ 
ಬಡದೇಶದವರಾದ ನಾವು ನೆಲದ ಮೇಲೆ ಮಾತ್ರ ಹರಿದಾಡುತ್ತಿದ್ದೇವಲ್ಲ! ಇದನ್ನು ಅವನು 
ಹೇಗೆ ಸಹಿಸಬಲ್ಲ? ಆಕಾಶಕ್ಕೆ ಏರಲು ವಿಮಾನವೆ ಏಕೆ ಬೇಕು? ಬಿ.ಟಿ.ಎಸ್‌. ಬಸ್ಸುಗಳನ್ನೇ 
ಅಂತರಿಕ್ಷದಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವಂತೆ ಏನಾದರೂ ಏರ್ಪಾಡು ಮಾಡಿಕೊಡುವುದು ಈಗ ತೀರ 
ಅಗತ್ಯವಿದೆ'' (ಪು.೧೫) ಇಂದಿನ ಬೆಂಗಳೂರು ಮಹಾನಗರದ ಸೇತುವೆ ರಸ್ತೆಗಳ 
ಯೋಜನೆಯನ್ನು ಸ್ಮರಿಸಿದಲ್ಲಿ, ರಾ.ಕು. ನೀಡಿದ ಸೂಚನೆ ಸರಿಯಾಗಿದೆಯಲ್ಲವೆ? 

"ಇಸಪೇಟಿನ ಪಾಠ' ಎಂಬ ಪ್ರಬಂಧವನ್ನಷ್ಟು ನೋಡೋಣ.ಅಮೇರಿಕಾದ 
ಅಭಿಮಾನಿಯೊಬ್ಬನು ತನ್ನ ಮಿತ್ರನಿಗೆ ಇಸಪೇಟಿನ ಪಾಠ ಹೇಳುವುದು ಈ ಪ್ರಬಂಧದ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೬೦ 


ಬ ಭು ಜ್ರ ದ್ದ 
ವಿವರಗಳಿಂದ ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವುದು ವಿಮರ್ಶಕನ ಬಹುಮುಖ್ಯವಾದ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯಾಗಿದೆ. 


ವಿದ್ಯೆಯನ್ನು ಹೇಳಿಕೊಡಬೇಕು” ಎಂದು ವಿಮರ್ಶಿಸುವುದು ಸರಿಯಲ್ಲ. 
ಇದೇ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ರಾ.ಕು. ಅವರು ವೈರುಧ್ಯಗಳನ್ನು ಗ್ರಹಿಸಿ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ 


ಒಂ 


ಸಂಘರ್ಷಗಳನ್ನುಂಟು ಮಾಡುವ ಬಗೆ ಅಭ್ಯಾಸಯೋಗ್ಯವಾಗಿದೆ. ಇದರ ಅರಿವಾಗಬೇಕಾದ 


ರಿ 


"ಇಸಪೇಟಿನ ಪಾಠ'ದ ಜೊತೆಗೆ "ಚದುರಂಗವನ್ನು ಕುರಿತು'- ಎಂಬ ಪ್ರಬಂಧವನ್ನು 
ಹ 


ಟಿ. 


ಶಿ 
ಹೋಲಿಸಬೇಕು. "ಇಸಪೇಟು' ರಾ.ಕು. ಪ್ರಕಾರ ಬಿಳಿಜನರಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚು ಪ್ರಚಾರದಲ್ಲಿರುವ 
ಕ್ರೀಡೆ.ಚದುರಂಗವು ಭಾರತೀಯ ಆಟವಾಗಿದೆ.ಚದುರಂಗದ ಹಲವು ವರಸೆಗಳನ್ನು, 
ಚಲನೆಯ ಸ್ಥಿತಿ-ಗತಿಗಳನ್ನು ಇತಿಹಾಸ ಮತ್ತು ಪುರಾಣಗಳ ವೈವಿಧ್ಯಮಯ ನಿದರ್ಶನಗಳ 
ಮೂಲಕ ರಾ.ಕು. ಅವರು ಹೊಳೆಯಿಸಿರುವುದು ಧ್ವನಿರಮ್ಯವಾಗಿವೆ.ಇಸಪೇಟಿನ 
ಏಕರೂಪಾತ್ಮಕ ನೆಲೆ ಹಾಗೂ ಚದುರಂಗದ ಬಹು ರೂಪಾತ್ಮಕ ನೆಲೆಗಳು ಸಹೃದಯರಿಗೆ 
ಸುಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಬೋಧೆಯಾಗುತ್ತದೆ. "ಏಕರೂಪಾತ್ಮಕ' ವೆನ್ನಬಹುದಾದ ನೆಲೆಗಳು, ರಾ.ಕು. 
ಪ್ರಬಂಧಗಳಲ್ಲಿ ಮುರಿದು ಬೀಳುವ ಬಗೆ ತುಂಬಾ ಪ್ರಸ್ತುತವೆನಿಸುತ್ತದೆ.ಉದಾಹರಣೆಗೆ, 

ದ್ರಾಭ್ಯಾಸ'ವೆಂಬ ಪ್ರಬಂಧದಲ್ಲಿ "ಇಚ್ಛಾನಿದ್ರೆ'ಯನ್ನು ವಿವರಿಸುತ್ತಾ (ಇ ಅವರ ಭಾಗ್ಯವನ್ನು 
: ಕೊಂಡಾಡುತ್ರಾ) ನಿದ್ರೆಗಾಗಿ ಪರಿತಪಿಸುವವರ ಬವಣೆಯನ್ನು ನಿರೂಪಿಸಲಾಗಿದೆ.ಈ 
ದಿಸೆಯಲ್ಲಿ ಅಮೇರಿಕಾ ದೇಶದ ವಿಜ್ಞಾನಿಯ ಸಾಧನೆಯೊಂದನ್ನು-ಸ್ನಾಯು ಶಿಥಿಲೀಕರಣ- 
ಪ್ರಸ್ತಾಪಿಸಲಾಗಿದೆ.ಮೈ-ಮನಸ್ಸುಗಳನ್ನು ಸಡಿಲಬಿಡುವುದರ ಮೂಲಕ ನಿದ್ರೆಯನ್ನು 
ವಶಪಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಹುದೆಂಬ ಅಮೇರಿಕನ್‌ ವಿಜ್ಞಾನಿಯ ಸೂಚನೆಗಳಿಗೆ ರಾ.ಕು. ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ 
ಹೀಗಿದೆ: “ಸಡಿಲು ಬಿಡುವುದು ಎಂದರೇನು? ನಿಮ್ಮ ಎಲ್ಲ ಚಿಂತೆಗಳನ್ನು ಮರೆತುಬಿಡಬೇಕು. 
ಕಲ್ಪನೆ ಮಾಡುವುದನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಕೊಡಬೇಕು.ಯಾವುದೇ ವಿಷಯದ ನೆನಪನ್ನಾಗಲಿ, 
ವಿಜಾರವನ್ನಾಗಲಿ ತಂದುಕೊಳ್ಳಬಾರದು.ತೊಳೆದು ಇಟ್ಟ ಕರಿ ಹಲಗೆಯಂತೆ ಮನಸ್ಸು 
ತೆರವಾಗಬೇಕು”- (ಪುಟ:೮೧) "ಅಮೇರಿಕಾದ ತನ್ನ ಪ್ರಯೋಗಶಾಲೆಯಲ್ಲಿ ಹೀಗೆ ಎಷ್ಟೋ 
ಜನರಿಂದ ನಿದ್ದೆ ಮಾಡಿಸಿರುವುದಾಗಿ ಆತನು ತಿಳಿಸುತ್ತಾನೆ.ಅಮೇರಿಕಕ್ಕೆ ಹೋಗಿ ಅವನ 
ಆಸ್ಪತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಒಂದು ನಿದ್ದೆ ಮಾಡಿ ಬರಲೆ ಎನಿಸುತ್ತದೆ.ಆದರೆ ಅಲ್ಲಿಯಾದರೂ ನನಗೆ 
ಬೇಕಾದ ನಿದ್ದೆ ಬಂದೀತೆಂದು ಹೇಳಲಾರೆ.ಅಮೇರಿಕನ್‌ ಮನಗಳು ಹೇಳಿದಂತೆ ಕೇಳಬಲ್ಲವು. 
ನನ್ನ ಭಾರತೀಯ ಮನ ಇಂತಹ ದಾಸ್ಕಕ್ಕೆ ಒಳಪಡಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ ಅಲ್ಲದೆ ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಆಜ್ಞೆಮಾಡಿ 
ನಡೆಯಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ರೂಢಿಯೂ ನಮಗಿಲ್ಲ”'- (ಪುಟ.೮೨). 

ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೬೧ 


₹8 


ರಾ.ಕು. ಪ್ರಬಂಧಗಳಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವ "ಅಮೇರಿಕನ್‌ ಪ್ರತಿರೋಧ' (ಇ ಓ0- 
'!2350157)) ಎದ್ದು ಕಾಣುವವಂತಹುದು ಮತ್ತು ಇಂದಿಗೂಪುಸ್ತುತವಾಗಿದೆ.ಬಾಳಿನಲ್ಲಿ 
ಏಕರೂಪಾತ್ಮಕ ನಡೆ-ನುಡಿಗಳನ್ನು ಹೇರುತ್ತಿರುವ ಜಗದೇಕ ವೀರರನ್ನು ರಾ.ಕು. 
ಬಗೆಬಗೆಯಾಗಿ ವಿಡಂಬಿಸಿದ್ದಾರೆ: "ಮಡಿವಾಳ ಮಹಾರಾಯ' ಎಂಬ ಪ್ರಬಂಧದಲ್ಲಿ 
ಕಂಡುಬರುವ ಈ ಪುರಾಣಮಾರ್ಗ ಗಮನಿಸಿ: “ಕೌರವರನ್ನು ಕಂಡರೆ ಭೀಮಸೇನನಿಗೆ 
ನೆತ್ತರು ಕುದಿಯುತ್ತಿತ್ತು. ಕಾರಣವೇನು? ಅವರು ದುರ್ಯೋಧನನ ತಮ್ಮಂದಿರಾಗಿದ್ದರು 
ಅಥವಾ ಸ್ವಭಾವತಃ ದುಷ್ಪರಾಗಿದ್ದರು ಎಂಬುದು ಮುಖ್ಯವಲ್ಲಒಬ್ಬರ ಹಿಂದೊಬ್ಬರು 
ಸಾಲಾಗಿ,ಒಂದೇ ರೀತಿಯಾಗಿ,ನೂರುಗಟ್ಟಲೆ ಇವರು ನಿಂತದ್ದನ್ನು ಕಂಡೇ ಅವನ ಮ್ಳೆ 
ಉರಿಯುತ್ತಿತ್ತು”... (ಪು.೩೨). ಏಕರೂಪತೆಯನ್ನು ಹೊಡೆದು ಉರುಳಿಸುವ ಒಂದು 
ಬಗೆಯೆಂಬಂತೆ ಬಿರಡಿಗಳು ಮತ್ತು ಇಸ್ತಿಪೆಟ್ಟಿಗೆ (ಕೌರವರು ಮತ್ತು ಭೀಮಸೇನ) 
ಸಂಬಂಧವನ್ನು ನಿರೂಪಿಸಲಾಗಿದೆ. ಹೀಗೆ ರಾ.ಕು. ಅವರ ವಕ್ರೋಕ್ತಿ ವಿಲಾಸಗಳ ಒಡಲಲ್ಲಿ 
ಅವಿತುಕೊಂಡಿರುವ ಗಂಭೀರವನ್ನು ಗ್ರಹಿಸುವುದೇ ನೈಜವಿಮರ್ಶೆಯಾಗಿದೆ.ಆದ್ದರಿಂದಲೇ 
ರಾ.ಕು. ಪ್ರಬಂಧಗಳು ಕೇವಲ ಲಲಿತ ಪ್ರಬಂಧಗಳಲ್ಲ ಅವು ನಿಜವಾಗಿಯೂ "ಲಲಿತ 
ಗಂಭೀರ' ಪ್ರಬಂಧಗಳಾಗಿವೆ. 

ಕ್ಲ 

ಕನ್ನಡ ಪ್ರಬಂಧ ಸಾಹಿತ್ಯದ ವೈಶಿಷ್ಟಗಳೇನೆಂಬುದನ್ನು ಅರಿಯಲಾರದವರು ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ 
ಚೌಕಟ್ಟುಗಳ ಸುಲೋಚನಗಳಿಂದ ನೋಡುತ್ತಾ, ವ್ಯಕ್ತಿನಿಷ್ಠ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಗಳನ್ನು ನೀಡುತ್ತಿರುವುದು 
ಪೂರ್ವಗ್ರಹ ಪೀಡೆಯಾಗಿದೆ ಅಷ್ಟೆ! ಉದಾಹರಣೆಗೆ, ಪ್ರಬಂಧವೆಂದರೇನು? ಅದರ ಸ್ವರೂಪ 
ಮತ್ತು ವ್ಯಾಪ್ಟಿಗಳನ್ನು ಕುರಿತು ಕನ್ನಡದ ಯಾವೊಂದು ಲೇಖನವನ್ನು ನೋಡಿದರೂ ನಮಗೆ 
ತಟ್ಟನೆ ಕಾಣುವುದು ಮೈಕೇಲ್‌ ಮಾಂಟೇನ್‌ ಮುನ್ನುಡಿ(೧೫೮೦): “ಈ ಪುಸ್ತಕದಲ್ಲಿ ನನ್ನ 
ವಿವಿಧ ಸ್ಥಿತಿಗತಿಗಳನ್ನೂ ನನ್ನ ಮನಸ್ಸಿನ ವಿವಿಧ ಭಾವನೆಗಳನ್ನೂ ಕಾಣಬಹುದು... ಏಕೆಂದರೆ 
ನಾನು ವರ್ಣಿಸುವುದು ನನ್ನನ್ನೇ?”- (ಅನು: ಎಸ್‌.ಮಂಜುನಾಥ್‌ ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ಪ್ರಬಂಧಗಳು, 
ಪು.೬, ಮೈ.ವಿ.ವಿ. ಪ್ರಚಾರ ಪುಸ್ತಕಮಾಲೆ,೧೯೪೧). 

ಮಾಂಟೇನ್‌ ವಿವರಣೆಯನ್ನು ಕನ್ನಡದ ಪ್ರಬಂಧ ಸಾಹಿತ್ಯಕ್ಕೆ ಇಡಿಯಾಗಿ,ಮತ್ತು 
ಯಥಾವತ್ತಾಗಿ ಅನ್ಹಯಿಸಲಾಗದು.ಕನ್ನಡದ ಉತ್ಕೃಷ್ಟವಾದ ಲಲಿತಪ್ರಬಂಧಗಳು-ವ್ಯಕ್ತಿನಿಷ್ಠ 
ಲಹರಿಗಳಾಗಿ ಮೂಡಿಬಂದಿಲ್ಲ..ಅವು ವಸ್ತುನಿಷ್ಠವಾದ ಭಾವಪೂರ್ಣ ರಚನೆಗಳಾಗಿವೆ. 
ಆದರೆ,ಇದನ್ನು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳಲು ಇಚ್ಛೆಯಿಲ್ಲದವರು,ಪಾಶ್ಚಾತ್ಮ ಕಣ್ಣಿನ ಸುಲೋಚನರು 
ಮಾಂಟೇನ್‌ ಮುನ್ನುಡಿಯನ್ನು ಜೆರಾಕ್ಸ್‌ ಪ್ರತಿಗಳ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ನಕಲೆತ್ತುತ್ತಾ ಪದೇ ಪದೇ 
ಉಲ್ಲೇಖಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಪ್ರೊ.ಎಲ್‌.ಎಸ್‌. ಶೇಷಗಿರಿರಾವ್‌ ಪ್ರಬಂಧದ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಹೀಗೆ 
ವಿವರಿಸಿದ್ದಾರೆ:"“ವಾಸ್ತವಿಕವಾಗಿ ಪ್ರಬಂಧಕಾರ ಯಾವ ವಿಷಯವನ್ನೆ ಆರಿಸಲಿ- 
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ಗಡಿಯಾಗಲಿ,ಮೈಸೂರು ರುಮಾಲಾಗಲಿ,ತಾರೆಗಳಾಗಲಿ-ಅವನ ನಿಜವಾದ ವಸ್ತು 
ವನೇ''- (ಪು.೨೮೧, ಹೊಸಗನ್ನಡ ಸಾಹಿತ್ಯ, ಬೆಂ.ವಿ.ವಿ. ಪ್ರಕಟಣೆ).ಶ್ರೀಮದ್‌ 
ೇಷಗಿರಿರಾಯರ ಮಾತುಗಳು ಮಾಂಟೇನನ ವ್ಯಾಖ್ಯೆಯ ಪ್ರತಿಧ್ವನಿಯಾಗಿದೆ. ಮಾಂಟೇನನ 
ಉತ್ತಮ ಪುರುಷವಾಚಿಕೆ,ಇಲ್ಲಿ ತೃತೀಯ ಪುರುಷವಾಚಿಕೆಯಾಗಿದೆ ಅಷ್ಟೆ. 
ವಕಿಮೂಲವಾದ ಅಥವಾ ವ್ಯಕ್ತಿವಾದಿ ಚಿಂತನೆಗಳು ರಾ.ಕು. ಪ್ರಬಂಧಗಳಲ್ಲಿ ಕಂಡು 


( 


ಸು 


ಎಂ 


ಬರುವುದಿಲ್ಲ. "ದೇವಕನೆ' ಸಂಕಲನದ "ಒಳ್ಳೆಯ ನಿರ್ಧಾರಗಳು' ಪ್ರಬಂಧದ ಈ ಸಾಲುಗಳನ್ನು 
ಗಮನಿಸಿ: “ಇನ್ನಷ್ಟು ಚೆನ್ನಾಗಿ ಬದುಕಲು, ಸುತ್ತಲಿನ ಜಗತ್ತನ್ನು ಅಂತಃಕರಣ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ 


ಪ್ರೀತಿಸಲು ನಾವು ಬಿಡಿಕಾಳುಗಳಾಗಿರದೆ, ಒಂದು ಹಿರಿಯ "ಇಡಿ'ಯ ಅಂಶವಾಗಿದ್ದೇವೆಂದು 
ತಿಳಿಯಲು ನಮ್ಮ ನಿರ್ಧಾರಗಳು ಸಹಾಯಕವಾಗಬೇಕು”- (ಪು.೯೯). ಒಂದು ಮಾತಿನಲ್ಲಿ 
ಹೇಳುವುದಾದರೆ ವ್ಯಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟಂತೆ ಹದಗೆಟ್ಟಿರುವ ಸ್ಥಿತಿಗತಿಗಳ 
ವಿವೇಚನೆ ರಾ.ಕು. ಪ್ರಬಂಧಗಳ ತಿರುಳಾಗಿದೆ.ಇದನ್ನು ನಿಸರ್ಗ ಮತ್ತು ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳ 
ಸಂಘರ್ಷವೆಂದೂ ಕರೆಯಬಹುದು.ಮಾನವನಿರ್ಮಿತ ಕಟ್ಟಳೆಗಳನ್ನು ಮೀರುವ,ನಾಗರಿಕತೆಯ 
ನಿರ್ಬಂಧಗಳಿಂದ ಪಾರಾಗುವ ತುಡಿತ ಮತ್ತು ನಿಸರ್ಗ ಸಹಜವಾಗಿರಲು ಬಯಸುವ 
ಅಭೀಪ್ಸೆ ರಾ.ಕು. ಪ್ರಬಂಧಗಳ ಮುಖ್ಯ ಕಾಣ್ಕೆಯಾಗಿದೆ.ಜಾತಿ-ಲಿಂಗ-ವಯಸ್ಸಿಗೆ 
ಅನುಗುಣವಾದ ತಾರತಮ್ಯಗಳು 'ಧರ್ಮ-ವಿಜ್ಞಾನ-ಶಿಕ್ಷಣ-ಆಡಳಿತ-ನಾಗರಿಕ ಜೀವನ ಕ್ರಮ 
ಮುಂತಾದ ಕಡೆಗಳಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವ ಅಸಾಂಗತ್ಕಗಳು ಇತ್ಯಾದಿಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಶೋಧಿಸುತ್ತಾ 
ಮಗುವಿನ ಮುಗ್ಧ ಮನಸ್ಸು ಮತ್ತು ನಿಸರ್ಗ ಸಹಜ ಮನಃಸ್ಥಿತಿಗಳನ್ನು ಕಾಪಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ 
ಧಾತು ಮತ್ತು ಧೋರಣೆಗಳು ರಾ.ಕು.ಪ್ರಬಂಧಗಳ ಆಂತರಿಕವಾದ ಕಟ್ಟಡಗಳೆನ್ನಬಹುದು. 

ವ್ಯಕ್ತಿವಾದವನ್ನು (ಎಖಾಸಗಿತನ) ಮೀರುವ ಚಿಂತೆ "ಉಗಿ ಬಂಡಿಯ ಓದು' 
ಪ್ರಬಂಧದಲ್ಲಿದೆ.ವೈಯಕ್ತಿಕ ಕ್ರೀಡೆ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ ಜೀವನಗಳನ್ನು ಅಖಂಡವಾಗಿ ಗ್ರಹಿಸುವ 
ರಾ.ಕು. ಕಾಣೈೆಗೆ “ಚದುರಂಗವನ್ನು ಕುರಿತು' ಪ್ರಬಂಧ ಒಂದು ಮುಖ್ಯ ಉದಾಹರಣೆಯಾಗಿದೆ: 
“ಚದುರಂಗವನ್ನು ಚೆನ್ನಾಗಿ ಆಡುವವನಿಗೆ ತನ್ನ ಎದುರಿಗೆ ಇರುವ ಕಾಯಿ ಒಂದರಂತೆ 
ಒಂದಿಲ್ಲದ ಸಜೀವ ಶಕ್ತಿಗಳೆಂಬುದು ತಿಳಿದಿರುತ್ತದೆ.ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಕೆಲವು ಮೇಲೆ ಕೆಲವು 
ಕೀಳು ಇರಬಹುದಾದರೂ ಸ್ಥಾನಬಲದಿಂದ ಪ್ರಸಂಗವಶದಿಂದ ಆಡುವವನ ಕೈವಾಡದಿಂದ 
ಎಂತಹ ಸಣ್ಣ ಕಾಯಿಯೂ ಅತ್ಯಂತ ಪ್ರಚಂಡವಾಗಿ ಪರಿಣಮಿಸಬಹುದು. ಹೀನಶಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಪ್ರಬಲಶಕ್ತಿಯಾಗಿ ಪರಿವರ್ತಿಸುವುದಕ್ಕೆಂದೇ ಅವನು ತನ್ನ ಬುದ್ಧಿಯನ್ನು ಬಳಸುತ್ತಿದ್ದಾನೆ. 
ಸೋಲು ಸನ್ನಿಹಿತವೆಂದು ತೋರಿದಾಗಲೂ ಬುದ್ಧಿವಂತಿಕೆಯಿಂದ ಗೆಲವಿನ ಹಾದಿ 
ಹಿಡಿಯುವ ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು ಅವನು ಬಿಟ್ಟುಕೊಡುವುದಿಲ್ಲ. ಆಟದಲ್ಲಿಯ ಸೋಲು-ಗೆಲುವು 
ತನ್ನ ಕೈಯ ಕೆಲಸವೆಂದು ಅವನು ನಂಬಿರುತ್ತಾನೆ.ಈ ಚಿತ್ತವೃತ್ತಿ ಈ ತಿಳುವಳಿಕೆ ಅವನ 
ಜೀವನವನ್ನೂ ತುಂಬಿಕೊಂಡರೆ, ಅವನು ಪಟದ ಮುಂದೆ ಕುಳಿತದ್ದು ಸಾರ್ಥಕ.ಅಂತಹ 
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ಆಟಗಾರನಿಂದ ಆ ಆಟವೂ ಸಾರ್ಥಕ''- (ಪು. 17) ಮೇಲು-ಕೀಳು,ದುರ್ಬಲರು, ಪ್ರಬಲರು, 
ಸೋಲು-ಗೆಲವು ಎಂಬ ಸಾಮಾಜಿಕ ಪರಿಭಾಷೆಗಳ ಮೂಲಕ ಮನುಷ್ಯ ಪ್ರಯತ್ನ ಮತ್ತು 
ಪರಿವರ್ತನೆಯ ಹಾದಿಯನ್ನು ಒಟ್ಟೊಟ್ಟಿಗೆ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿರುವ ಇಲ್ಲಿನ ಗದ್ಯವು ಒಂದು 
ಹೃದ್ಯ ವಿಚಾರವಾಗಿದೆ... 

ಅಧಿಕಾರಶಾಹಿ ಮತ್ತು ನಾಗರಿಕ ಜೀವನ ಕ್ರಮಗಳ ಯಾಂತ್ರಿಕತೆಯನ್ನು ವಿಡಂಬಿಸುವ 
"ಒಂದು ಲೆಕ್ಕ' ಮತ್ತು "ಡೀಲಕ್ಸ್‌ ಕೋಟು' ಪ್ರಬಂಧಗಳು ತನ್ನ ಒಟ್ಟು ಪರಿಣಾಮದಲ್ಲಿ 
ಸಹಜಗತಿಯನ್ನು ಪ್ರತಿಷಾದಿಸುತ್ತವೆ.ಕಾಗದ ಪತ್ರಗಳ ಕಡತವನ್ನಷ್ಟೆ ವೃದ್ಧಿಗೊಳಿಸುವ ಅಧಿಕಾರ 
ಶಾಹಿಯ ವಿಡಂಬನೆ “ಒಂದು ಲೆಕ್ಕ' ಪ್ರಬಂಧದಲ್ಲಿದೆ.ಡೀಲಕ್ಸ್‌ ಸಂಸ್ಥೆ-ಡೀಲಕ್ಸ್‌ 
ಕಚೇಥಿ-ಡೀಲಕ್ಸ್‌ ಮನುಷ್ಕರು-ಡೀಲಕ್ಸ್‌ ಜೀವನ ಶೈಲಿಗಳ ನಯವಂಚನೆಯನ್ನು "ಡೀಲಕ್ಸ್‌ 
ಕೋಟು' ಪ್ರಬಂಧವು ನಯವಾಗಿಯೇ ನಿರಾಕರಿಸುತ್ತದೆ.ನಾಗರಿಕತೆಯ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ 
ಪಂಜರಪಕ್ಷಿಯ ಜೀವನಕ್ರಮ ಹಾಗೂ ಇದರಿಂದ ಪಾರಾಗುವ ಮುಕ್ತಸನ್ನಿವೇಶವೆಂಬಂತೆ 
"ಸ್ನಾನಸಂಗೀತ'ವೆಂಬ ಪ್ರಬಂಧವು ಮೂಡಿಬಂದಿದೆ: “ನೂರಾರು ನಿರ್ಬಂಧಗಳ ನಾಗರಿಕತೆ 
ನಮ್ಮ ಸುಖವನ್ನು ಸುಲಿದುಕೊಳ್ಳುತ್ತ ಬಂದಿದೆ. ಸ್ನಾನಗೃಹದ ಸುಖವೂ ಇಲ್ಲದೆ ಹೋಗಿದ್ದರೆ 
ನಾವೇನಾಗುತ್ತಿದ್ದೆವೊ ಊಹಿಸಲಾರೆ. ಮನುಷ್ಯ ತಾನೆ ತಾನಾಗಿ ಇರಬಲ್ಲ ಒಂದು ಅವಕಾಶ 
ಸ್ನಾನಕಾಲದಲ್ಲಿ ಸಿಗುತ್ತದೆ...(ಪುಟ.೪೧)... "ಜಲಕ್ರೀಡೆಯೆಂಬುದು *ಈಗಿನವರಿಗೆ 
ಪುಸ್ತಕಬೊಳಗಿನ ಒಂದು ಹಳೆಯ ಕತೆ.ಚಿಕ್ಕಂದಿನಲ್ಲಿ ಈಸುವುದಕ್ಕೆ ಹೋಗಿ ನಾವೂ ಮನವಾರೆ 
ಮಂಗೆತನ ಮಾಡಿರಬಹುದು.ಆದರೆ ಬೆಳೆದು ದೊಡ್ಡವರಾದಂತೆ ಪಟ್ಟಣಕ್ಕೆ ಬಂದು ಇಲಿ 
ಬಲೆಯಂತಹ ಬಾಡಿಗೆಯ ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಇರತೊಡಗಿದಂತೆ ಈ ಸುಖ ನೆನಪಿನ ಸಾಲಿಗೆ 
ಸೇರಿ ` ಹೋಗಿದೆ''-(ಪು.೪೫) ಸ್ನಾನಗೃಹವೆಂದು ಕೀಳುಗಳೆಯುವುದನ್ನು ಲೇಖಕರು 
ಒಪ್ಪವುದಿಲ್ಲ; “ಸ್ನಾನಗೃಹ ಶೋಧಗಳ ತವರು.ಅರ್ಕಿಮಿಡೀಸನು "ಸಿಕ್ಕಿತೋ ಸಿಕ್ಕಿತು' ಎಂದು 
ಬತ್ತಲೆ ಓಡಿಹೋದುದು ಬಚ್ಚಲುಮನೆಯಿಂದಲೆ ಅಲ್ಲವೇನು ?''_-(ಪು.೪೭).ಮನದ 
ಮೈಲಿಗೆಯನ್ನು ತೊಳೆದುಕೊಳ್ಳುವ ತಾಣವಿದು: “ಇಲ್ಲಿ ನನಗೆ ಸುಖ,ಸಂಪೂರ್ಣ ಸುಖ, 
ಕೇವಲ ಸುಖಬೇಕು.ಹೊರಗೆ ಹೋದೆನೊ,ಮತ್ತೆ ಇದ್ದೆ ಇದೆಯಲ್ಲ ಸಭ್ಯತೆ-ಶಿಸ್ತು- 
ಅವಸರ-ಚಿಂತೆ ಮೊದಲಾದವುಗಳ ಬಳಗ. ಅವು ಬಾಗಿಲ ಹೊರಗೆ ನನ್ನ ಹಾದಿ ಕಾಯುತ್ತ 
` ಕುಳಿತಿವೆ.ಅವುಗಳನ್ನು ನಾನು ಒಳಗೆ ತರುವುದಿಲ್ಲ ಅವು ನನ್ನನ್ನು ಮುಟ್ಟಿದ ಮೈಲಿಗೆಯನ್ನೆಲ್ಲ 
ತೊಳೆದು ಹಾಕಿದ್ದೇನೆ.ಇಲ್ಲಷ್ಟು ಸಂಗೀತ ಮಾಡಿ ಎದ್ದೆನೆಂದರೆ ನಾನು ಹೊಸಮನುಷ್ಯನಾಗಿ 
ಹೊರಬೀಳುತ್ತೇನೆ''-(ಪು.೪೮). ಜಾತಿಜನ್ಮವಾದ ಮತ್ತು ನಾಗರಿಕಜನ್ಯವಾದ 
ಮಡಿವಂತಿಕೆಯನ್ನು ಕಿತ್ತೊಗೆದು ಸ್ವಚ್ಛಂದವಾಗಿರುವ ಬಗೆಯನ್ನು “ಹಸ್ತ ಪತ್ರಿಕೆ'ಯೆಂಬ 
ಪ್ರಬಂಧದಲ್ಲಿ ಮನಗಾಣಬಹುದು.ಮಕ್ಕಳ ಮುಗ್ಧ ಕುತೂಹಲವನ್ನು ಉಕ್ಕಿಸುವ ಕುಸ್ತಿಯ 
ಹಸ್ತಪತ್ರಿಕೆ,ನವಿಲುಗರಿ,ಹಾವಿನಪೊರೆಯ ಚೂರು, ಭೋರಂಗಿಯ ಹಸಿರು ಪಕ್ಕ, 
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ಟ್‌ 


ನೀಲಬಣ್ಣದ ಸೀಸೆಯ ತಳ,ಚೇಳಿನ ಒಣತೊಪ್ಪಲು ಮುಂತಾದ ವಸ್ತುಸಂಗ್ರಹಗಳಿಂದ 
ವಿಸ್ತಾರಗೊಳ್ಳುವ ಮಕ್ಕಳ ಮನೋಲೋಕ ಹಾಗೂ ನಿಸರ್ಗ ಸಹಜ ನೆಲೆಗಳು ಈ 
ಪ್ರಬಂಧದಲ್ಲಿ ಭಾವಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಮೂಡಿಬಂದಿವೆ. 

ಮುಂದೊಮ್ಮೆ ಜನಿಸಬಹುದಾದ ಮುಖಕೇಶವಿಲ್ಲದ ಅತಿ ಮಾನವನ ಉಗವಮಕ್ಕಾಗಿ 
ನಾವು ನಿಷ್ಠೆಯಿಂದ ಬೋಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಅವಶ್ಯಕವೆಂಬುದನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ 
"ಆಯುಷ್ಕರ್ಮ'ವೆಂಬ ಪ್ರಬಂಧ ಡಾರ್ವಿನ್ನನ ವಿಕಾಸವಾದದ ಎಳೆಯನ್ನಾದಧರಿಸಿದ ವಿಚಾರ 
ಲಹರಿಯಾಗಿದೆ.ಇದರ ಜೊತೆಗೆ ಬಡವ-ಬಲ್ಲಿದರೆಂಬ ಭೇದವಿಲ್ಲದೆ ಎಲ್ಲ ಪುರುಷರ 
ಮುಖಗಳ ಮೇಲೆ ಎಳೆದಿರುವ ನೈಸರ್ಗಿಕ ಸಾಮ್ಯವಾದದ ಗುರುತೆಂಬಂತೆ ಗಡ್ಡಮೀಸೆಗಳನ್ನಿಲ್ಲಿ 
ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಿಸಲಾಗಿದೆ: “ನಾವೆಲ್ಲ ಒಂದೇ ಎಂದು ಹೇಳುವುದಕ್ಕೆ ನಮ್ಮಅಸಂಸ್ಕೃತ ಮುಖ 
ಒಂದೇ ಸಾಕು””- (ಪುಟ.೬೮) -“ಪ್ರಕೃತಿ (ಅದರಲ್ಲಿಯೂ ಪರುಷ ಪ್ರಕೃತಿ) ಪ್ರಚಂಡವಾದದ್ದು. 
ಮುಖದ ಮೇಲೆ ಬರುವ ಬೆಳೆ ಈ ಪ್ರಚಂಡ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಒಂದು ದುರ್ದಮ್ಯವಾದ 
ಪ್ರತೀಕ”-(ಪುಟ.೬೩)- “(ಯಷಿಗಳ) ಜಟಾಜೂಟವೇನು, ಕೆಂಪಡರಿದ ಗಡ್ಡಮೀಸೆಗಳೇನು! 
ಇವುಗಳನ್ನು ಹೊತ್ತಿದ್ದರೂ ತಾವು ಪ್ರಪಂಚವನ್ನು ಗೆದ್ದವರೆಂಬ ಅವರ ಆತ್ಮ ವಿಶ್ವಾಸ 
ವೆಂತಹುದು!” (ಪು.೬೭). ರಾ.ಕು. ಪ್ರಬಂಧಗಳಲ್ಲಿರುವ ಬಹುಮುಖಿ ವಿಚಾರ ಸರಣಿಯನ್ನು 
ವಿಮರ್ಶೆಯ ಒಂದೆರಡು ಮಾತುಗಳಲ್ಲಿ ಹಿಡಿದಿಡಲಾಗದ್ದನ್ನು ಮನಗಂಡು,ರಾ.ಕು. 
ಮಾತುಗಳನ್ನೆ ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಆಯ್ದುಕೊಂಡು ಮೇಲೆ ಉದಾಹರಿಸಲಾಗಿದೆಯೆಂಬುದನ್ನು 
ಸಹೃದಯರು ಪರಿಭಾವಿಸಬೇಕಾಗಿ ವಿನಂತಿ. 

ಈ ಕೇಶಪಾಶ ಪ ಪ್ರಪಂಚಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದಂತೆ ಮತ್ತೊಂದು ದಿಕ್ಕಿನ ಪರಿಶೀಲನೆ 
"ಕಷ ಸ್ಹವಿಜಾರ 'ವೆಂಬ ಪ್ರಬಂಧದಲ್ಲಿದೆ: ಯಪಷಿಮುನಿಗಳ ಅಸಂಸ್ಕೃತ ಕೇಶಗಳೇ ಅವರ 
ಸುಖೀದಾಂಪತ್ಕ ಜೀವನ ವನಕ್ಕೆ, ಕಲಹರಾಹಿತ್ಯಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೆಂದೂ, ನಾಗರಿಕರ ಸಂಸ್ಕೃತ ಕೇಶಗಳೇ 
ಅವರ ದಾಂಪತ್ಯ ಜೀವನದ ಕಲಹಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೆಂದೂ ಹೇಳುವ "ಕಷ್ಟವಿಚಾರ'- ಒಂದು 
ತರ್ಕವಿನೋದವಾಗಿದೆ.ಹೀಗೆ,ವಸ್ತು ಸಾಮ್ಯವುಳ್ಳ ಪ್ರಬಂಧಗಳ ನಡುವೆ ಏರ್ಪಡುವ 
ವೈರುಧ್ಯಗಳನ್ನು ಲಕ್ಷಿಸಿಯೂ ವಿವರಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ರಾ.ಕು. ಪ್ರಬಂಧಗಳನ್ನು 
ವಿವರಿಸುವುದೆಂದರೆ ಕುರುಡರು ಆನೆಯನ್ನು ವರ್ಣಿಸಿದಂತೆಯೇ ಸರಿ! ಇದೇ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ 
ಗರ್ವರಸಕ್ಷಾಳನವೂ ರಾ.ಕು. ಪ್ರಬಂಧಗಳ ಬಹುಮುಖ್ಯ ಉದ್ದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದೆಂಬುದನ್ನು 
ಮರೆಯಬಾರದು. ಖೊಟ್ಟಿನಾಣ್ಯಗಳನ್ನು ಕುರಿತು ಬರೆದಿರುವ "ಕುರುಡು ಕಾಂಚಾಣ 'ವೆಂಬ 
ಪ್ರಬಂಧದ ಆಯ್ದ ನುಡಿಗಳಿವು: “ಮರೆವು, ದೇಹಾಲಸ್ಯ, ಅವಸರ, ಆವೇಶಗಳಲ್ಲಿ ಕವಿತೆಗೇ 
ಕುಂದು ಬರುವಾಗ ಒಂದು ಖೊಟ್ಟಿ ನಾಣ್ಯ ಕೈಗೆ ಬರುವುದು ಏನು ಸೋಜಿಗ?'' (ಪು.೮೬). 
“ಅದು ನಮಗೆ ಎಚ್ಚರಿಕೆ ಗಾ ಇಡ[್ಟ ಅಹಂಕಾರವನ್ನು ತಗ್ಗಿಸಿ ನಮ್ಮ ಸೋಲನ್ನು ನಾವು 


ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವುದಕ್ಕೂ ನಮ್ಮ ನ್ನು ಕಂಡು ನಾವೇ ನಗುವುದಕ್ಕೂ ನಮಗೆ 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೬೫ 


ಕ್ಲ 


ಕಲಿಸಿಕೊಡುವುದು''(ಪು. ೯೪). ಬಿಂಕ ಬಿನ್ನಾಣಗಳಿಂದ ಬೀಗುತ್ತಾ, ಗಾಂಭೀರ್ಯದ 
ಗರಬಡಿದು ನಗುವುದನ್ನೇ ಮರೆತು ಹೋಗಿರುವ ನಾಗರಿಕ ವುಂದಕ್ಕೆ ಆತ್ಮಾ `ಒವಲೋಕನ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು ಪ್ರಚೋದಿಸುವ ರಾ.ಕು. ಪ್ರಬಂಧಗಳು ಬಹುವಿಧವಾದ 
ವೈಶಿಷ್ಟಗಳನ್ನೊಳಗೊಂಡಿವೆ. 

ಲ 
ದೇವಕನ್ಕೆ'- ಎಂಬ ಪ್ರಬಂಧವು "ಕೊಟ್ಟ ಕುದುರೆಯನೇರಲರಿಯದೆ'.... ಎಂಬ 


ಅಲ್ಲಮನ ವಚನದ ಧಾತು ಮತ್ತು ಧೋರಣೆಗಳ ನಿರ್ಮಲ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನವಾಗಿರುವಂತೆಯೇ, 


( 


ಉಜ್ವಲ ವಿಚಾರ ದೀಪ್ತಿಯ ಪ್ರಬಂಧವೂ ಆಗಿದೆ:- “ಬಹುಶಃ ನಾವು ನಿರ್ಮಾಪಕರಾಗಿ, 
ಶಿಲ್ಪಿಗಳಾಗಿ ಜೀವನವನ್ನು ಕಂಡಿಲ್ಲ. ನಮ್ಮ ವಿಶ್ವಕಲೆಯ ಒಂದು ಸಾಮಗಿಯಾಗಿಯೂ 
`ನಮಗೆ ತೋರಿಲ್ಲ,ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಸಿದ್ಧವಾಗಿಯೇ ನಮ್ಮ ಕೈ ಸೇರಬೇಕೆಂಬ ರಾಜಪುತ್ರರು 
ನಾವು''- (ಪು.೩)- “ರಾಜಪುತ್ರನಿಗೆ. ಬೇಡರವಳು ಕೊನೆಯವರೆಗೂ ಕ್ರೂರಳಾದ 
ಮೋಸಗಾರ್ತಿಯೆಂದು ತೋರಿದಂತೆ,ಈ ಜಗತ್ತು ನಮಗೆ ಅತ್ಯಂತ ನಿಷ್ಠುರವಾದ, 
ಛಲವಾದಿಯಾದ ವಂಚಕನಂತೆ ಕಂಡಿದೆ''- (ಪು.೬). ರಾ.ಕು. ಪ್ರಬಂಧಗಳು 
ಕುವೆಂಪು-ಕಾರಂತ ಪರಂಪರೆಯು ವಿಚಾರ ಪ್ರಬಂಧಗಳೊಂದಿಗೆ ನಂಟು 
ಬೆಳೆಸಿಕೊಂಡಿರುವುದಕ್ಕೆ ಕೆಳಗಿನ ಉಲ್ಲೇಖಗಳನ್ನು ಪರಿಶೀ ಲಿಸಿ: 

೧. “ದೇವರನ್ನು ಪೂಜಿಸಿದರೆ ದೇವರಾಗುತ್ತೇವೆ; ದೆವ್ವಗಳನ್ನು ಪೂಜಿಸಿದರೆ 
ದೆವ್ವಗಳಾಗುತ್ತೇವೆ?'- ಕುವೆಂಪು, ಆತ್ಮಶ್ರೀಗಾಗಿ ನಿರಂಕುಶಮತಿಗಳಾಗಿ(೧೯೪೪). 

೨. “ನಮ್ಮ ಮಿತಿಯಿಂದ ನಮ್ಮ ದೇವರಿಗೂ ಮಿತಿ, ನಮ್ಮ ದೇವರಿಂದ ನಮಗೂ 
ಮಿತಿ''- ಕಾರಂತ, ಬಾಳ್ವೆಯೇ ಬೆಳಕು (೧೯೪೫) 

೩. “ಮರ್ತ್ಯಸ್ತ್ರೀಯಲ್ಲಿ ದೇವತ್ವವನ್ನು ಆರೋಪಿಸುವುದು ತಪ್ಪಲ್ಲ; ಅಪೇಕ್ಷಿಸುವುದು 
ಮಾತ್ರ ಅಪರಾಧವಾಗುತ್ತದೆ. ದೇವಲೋಕದ ಸುಖವನ್ನು ಅನುಭವಿಸಬೇಕಾದರೆ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ 
ದೇವತ್ವವೂ ಬೇಕೆಂಬುದನ್ನು ನಾವು ಮರೆಯುತ್ತೇವೆ?'- ರಾ.ಕು, ದೇವಕನೈೆ(೧೯೭೦). 

"ಕೊಟ್ಟಕುದುರೆ'- ಎಂಬ ಶೀರ್ಷಿಕೆಯಡಿ ಪ್ರಕಟವಾಗಿರುವ ಡಾ. ಜಿ.ಎಸ್‌. 
ಶಿವರುದ್ರಪ್ಪನವರ ಲೇಖನ ಇದೇ ಸಾಲಿಗೆ ಸೇರುತ್ತದೆ. "ಶೇಷ ವಿಶೇಷ' ಸಂಕಲನದಲ್ಲಿರುವ 
"ದೃಷ್ಟಿ ದೋಷ'ವೆಂಬ ಪ್ರಬಂಧಕ್ಕೂ,ಕಾರಂತರ "ಬಾಳ್ದೆಯೇ ಬೆಳಕು' ಕೃತಿಯಲ್ಲಿರುವ 
"ನಮ್ಮ ನೋಟದ ಮುಖ್ಯ ಕೊರತೆಗಳು' ಪ್ರಬಂಧಕ್ಕೂ ಶೀರ್ಷಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ; 
ಆಂತರಿಕವಾಗಿಯೂ ಹೆಚ್ಚು ಸಾಮ್ಯಗಳಿವೆ:"“ಅನೇಕ ಶತಮಾನಗಳಲ್ಲಿ ವಿಕಾಸ 
ಹೊಂದಿಹೊಂದಿ,ನಾವು ಆಧುನಿಕರಾಗಿದ್ದೇವೆ. ಆದರೆ ನಮ್ಮ ಅಂತರಂಗದ ಒಂದು ಪಾರ್ಶ್ವ 
ಮಾತ್ರ ವಿಕಸನ ಸೂತ್ರವನ್ನು ತಪ್ಪಿಸಿಕೊಂಡು,ಇನ್ನೂ ಆದಿ ಕಾಲದ ಅರ್ಥಕನಾಗಿಯ 
ಉಳಿದಿದೆ.ಶಿಶು ಸಹಜವಾದ ಬೀತಿಗಳೂ, ಪ್ರಾಕ್ತನ ಕಾಲದ ಕಲ್ಪನೆಗಳೂ ಕಾಡುಮನುಷ್ಯನ 
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ರಿವೆ.ಬುದ್ಧಿಯ ಜೊತೆಗೆ ಹೃದಯ 
ಗಃ ವೃತ್ಯಾಸವಂದರೆ, ಕಾರಂತರದು 
ಚ ತ ಸಾಮಾನ್ಯತಾ ಶ್ರೀಯೊಂದಿಗೆ 
ದ ಉಲ್ಲೇಖಿಸಿರುವ ಸಾಲುಗಳು ರಾ.ಕು. 

ಅವರ "ದೃಷ್ಟಿದೋಷ'ದಿಂದ ಆಯ್ದಭಾಗ.ಇದೇ ಪ್ರಬಂಧದಲ್ಲಿ ತನ್ನಿಂದ ಪುಟ್ಟ ಮಕ್ಕಳಿಗೆ 
"ದೃಷ್ಟಿದೋಷ' ತಾಕುತ್ತದೆ-ಯೆಂಬ ಮಿಥ್ಕಾರೋಪಕ್ಕೆ 5 ಗಂಗಮ್ಮನೆಂಬ 
ಅಜ್ಜಿಯೊಬ್ಬಳ ಮೂಕ ಸಂಕಟಕ್ಕೆ ಧ್ವನಿಯಾಗುವ ರಾ.ಕು. ಅವರು “ನಾನು ವರ್ಣಿಸುವುದು 
ನನ್ನನ್ನೇ'' (ಐ ಮೈಕೇರ್‌ ಮಾಂಟೇನ್‌) ಮಾರ್ಗ ಹಿಡಿಯದೆ, ಸಾಮಾನ್ಯತಾ ಶ್ರೀ ಮೂಲಕವೇ 
ಆದಿಮಕಾಲ ಮತ್ತು ಆಧುನಿಕ ಕಾಲಗಳ ನಿರಂತರ ಗತಿಶೀಲ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಶೋ ಧಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಗಾಂಭೀರ್ಯದ ಗರಬಡಿದ "ಗುರುತ್ತ'ದ ನೆಲೆಗಳನ್ನು “ಲಘುತ್ತ'ದ ನೆಲೆಗೆ 
ಪಲ್ಲಟಗೊಳಿಸಿ,ಸಾಮಾನ್ಯತಾಶ್ರೀಯನ್ನು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವುದು ರಾ.ಕು. ಪ್ರಬಂಧಗಳ 
ಬಹುಮುಖ್ಯವಾದ ವಿನ್ಯಾಸಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದಾಗಿದೆ.ಇದಕ್ಕಾಗಿ ಅವರು ಪೌರಾಣಿಕ ಮಾರ್ಗ 


ಮತ್ತು ದೈನಂದಿನ ನೆಲೆಗಳನ್ನು ಸಮವ್ಹಯಗೊಳಿಸಿರುವುದು “ಕುವೆಂಪು ರಾಮಾಯಣ'ವನ್ನು 

ನೆನಪಿಸುತ್ತದೆ. “ಅಕ್ಷುದ್ರ' ಪ್ರಬಂಧದಲ್ಲಿ ಅವರು "ನೆಗಡಿ ರಾಮಾಯಣ 'ವನ್ನೆ ಗುರುತಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಸದಾ ಬೆಂಕಿಯೊಡನಿರುವ ಖುಷಿಗಳು ನೆಗಡಿ ವಿದೂರರಾಗಿದ್ದರೆ ಸದಾ ನೀರಿನೊಡನಿರುವ 
ಸೀತೆ ನೆಗಡಿಗೊಳಗಾಗಿದ್ದಲ್ಲದೆ,ದೊಡ್ಡ ರಾಮಾಯಣವನ್ನೇ ಸೃಷ್ಟಿಸಿಬಿಟ್ಟಳೆಂದು 


ನಿರೂಪಿಸಿದಾರೆ.ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು “ಬಿಳಿಯ ಅಗಸ'ನಿಂದ ಪಾರಾಗಲು ಕಂಡುಕೊಂಡ 


ಯೋಜನೆ ಮೊದಲಿಗೆ,ಸ್ವತಃ ತಾನೇ ತನ್ನ ಬಟ್ಟೆಗಳನ್ನು ಒಗೆದುಗೊಳ್ಳುವುದು.ಕೊನೆಗೆ, 
ಪ್ರ ೀ ಬೇಡವೆಂದು ಒಂದು ಲಂಡಪಂಚೆ ಸಾಕೆಂದು ತೀರ್ಮಾನಿಸಿದರು. 
ದ್ಧ ರಟೆಯೆನ್ನಬಹುದಾದ `ನೆಗಡಿ'ಗಿಂತಲೂ ಭಿನ್ನವಾದ 


೦ 
ಅಕ್ಷುದ್ರ'ವು ಸಾಮಾನ್ಯತಾಶ್ರೀಯೊಂದಿಗೆ ಮೇಳೈಸಿದ ಉತ್ಕೃಷ್ಟ ಚಿಂತನೆಯಾಗಿದೆ. 
( 


0 


ಪಾದತ್ರಾಣ'ವೆಂಬ ಪ್ರಬಂಧವು ಸಾಸ?! ಶ್ರೀಯನ್ನು ಕುರಿತ ಅಭೇದ 
ರೂಪಕವಾಗಿ ಮೂಡಿಬಂದಿದೆ.ಪಾದತ್ರಾಣ ಮತ್ತು ಕಳ್ಳರ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ರಾ.ಕು. 
ಗುರುತಿಸಿರುವುದು ಹೀಗೆ: ಯಾರೂ ಇಲ್ಲದ ಜಾಗ ಎಂದು ಅಲಕ್ಷ್ಯ ಮಾಡುವಂತಿಲ್ಲ 
ದಂಡಕಾರಣ್ಯದ ಸೀತೆಯನ್ನು ರಾವಣ ಬಂದು ಎತ್ತಿಕೊಂಡು ಹೋದನಲ್ಲವೆ?” (ಪ.೧೪೯]. 
ಲಘುತ್ವಕ್ಕೆ (ಇ ಚಪ್ಪಲಿಗೆ) ಗುರುತ್ವದ (ಐಸೀತೆಯ) ಆರೋಪಣೆಯನ್ನಿಲ್ಲಿ ಕಾಣಬಹುದು. 
ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಪಾದತ್ರಾಣದ ಬದುಕು ಮತ್ತು ಶ್ರೀಸಾಮಾನ್ಯನ ಬದುಕು ಇವೆರಡೂ 
ಒಂದೆಂಬುದನ್ನು ಗ್ರಹಿಸಿ ನಿರೂಪಿಸಿರುವ ರಾ.ಕು. ಶೈಲಿ "ನಗೆಯ ಹಿಂದಿನ ನೋವು' 
ಎನ್ನಬಹುದು : “ಎಷ್ಟು ನೊಂದ ಜೀವಗಳ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿಲ್ಲ ಅದು? ಸೇವೆಯಲ್ಲಿ ಜೀವ 
ತೇದು,ಸಣ್ಣಾಗಿ,ಸಿಕ್ಕವರ ಕಾಲು ಹಿಡಿದು,ತುಳಿಸಿಕೊಂಡು ಒಂದು ದಿನ ನಿ ಶಬ್ದವಾಗಿ ಸತ್ತು 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೬ ೭ 


ಹೋದವರಿಗೆ ಇದ್ದಾಗ ಸಿಕ್ಕ ಸೌಭಾಗ್ಯವೇನು? ಸತ್ತಾಗ ನಿಂತ ಸ್ಮಾರಕವೇನು?” (ಪು.೧೫೦). 
"ಪಾದತ್ರಾಣ'ದ ಮೂಲಕ ಸಾಮಾನ ್ಯತಾಶ್ರೀಯನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿದಿರುವ ರಾ.ಕು. ಅವರು 
ಇದಕ್ಕಾಗಿ ಪೌರಾಣಿಕ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಮಾರ್ಮಿಕವಾಗಿ ಬಳಸಿಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ." ಒಳ್ಳೆಯ 
ನಿರ್ಧಾರಗಳು'- ಎಂಬ ಪ್ರಬಂಧದ ಸಾಲುಗಳಿವ: “ರಾಮಚಂದ್ರ 'ಭೀಷ್ಮ,ಭಗೀರಥ ಇವರೆಲ್ಲ 
ಘನವಾದ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳು.ಆದರೆ,ನಾವು ಹತ್ತಿರ ಸೇರಲಾರದಷ್ಟು ಪ್ರಖರವಾಗಿದ್ದಾರೆ.ನಮಗೆ 
ಸಮ ಸಮೀಪವನಿಸುವಷ್ಟು ಮಾನವೀಯನಾಗಿ ತೋರುವ ಪೌರಾಣಿಕ 
ವ್ಯಕ್ತಿಯೆಂದರೆ-ವಿಶ್ವಾಮಿತ್ರ.ಕ್ಲಾತ್ರ ತಾಮಸವನ್ನು ಕಿಚ್ಚಿಗಿಟ್ಟು ಬ್ರಹ್ಮರ್ಷಿಯಾಗಲು ಹೊರಟ 
ಈ ವೀರನು ಮನುಷ್ಯ ಸಾಹಸದ ಒಂದು ಜ್ವಲಂತ ಚಿತ್ರವಾಗಿದ್ದಾನೆ.” (ಪು.೯೪). ಈ 
ಭಾಗವನ್ನು ಓದುತ್ತಿದ್ದರೆ, "ಧನ್ಹಂತರಿಯ ಚಿಕಿತ್ಸೆ'ಯ ವಿಶ್ವಾಮಿತ್ರ, ನಮ್ಮ ಎಮ್ಮೆಗೆ ಮಾತು 
ತಿಳಿಯುವುದೆ? ಪ್ರಬಂಧದ ವಿಶ್ವಾಮಿತ್ರರು ನೆನಪಾಗುತ್ತಾರೆ. ಶ್ರೀ ಸಾಮಾನ್ಯನ ನೋವು 
ನಲಿವುಗಳಿಗೆ ಸ್ಪಂದಿಸುವ ಬಗೆಯೊಂದನ್ನು ವಿಶ್ವಾಮಿತ್ರನಲ್ಲಿ ಕುವೆಂಪು, ಗೊರೂರು, ಮತ್ತು 
ರಾ.ಕು. ಗುರುತಿಸಿದ್ದಾರೆಂಬುದನ್ನಿಲ್ಲಿ ಮರೆಯುವಂತಿಲ್ಲ,ಒಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಮೂರೇ ಮೂರು ಪ್ರಬಂಧ 
ಸಂಕಲನಗಳನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿದ್ದರೂ, ರಾ.ಕು. ಕನ್ನಡ ಸಾಹಿತ್ಯ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ತ್ರಿವಿಕ್ರಮಪಾದಗಳ 
ಹೆಜ್ಜೆ ಗುರುತಾಗಿದ್ದಾರೆಂದು ಹೇಳಿ ವಿರಮಿಸುತೇನೆ. 


ಕಲಾಪ್ರಜ್ಞೆಯು ಆಸಕ್ತಿಯಿಂದ ಉಂಟಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಸಂಘರ್ಷ ವಿಮುಕವಾದ ಅನಾಸಕ್ತ ಪ್ರೇಮದಿಂದ 
ಉಂಟಾಗುವುದು.ಅಂತಃಕರಣ ದಾರಿದ್ರ ವುಳ್ಳ ಜನರು ಸಂಪತ್ತು, ಆಸ್ತಿ ದರ್ಪ, ಬಲ - ಇವುಗಳ, 
ಪ್ರದರ್ಶನದಿಂದ ಇತರರನ್ನು ಜಸಥೆ ವೂ ಮೋಸ ಹೋಗತ್ತಾರೆ. ಅಲ್ಲಿಇಲ್ಲಿಹೆಕ್ಕಿದ ವಸುಗಳನ್ನು 
ಶುಷ್ಕಹ್ಟ ಹದಯದಲ್ಲಿವ ಮಾಟವಾಗಿರಿಸಲು ಯತ್ನಿಸುತಾರೆ. ದುಡ್ಡಿರುವವರು ಕಂಡ ಕಂಡ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಮನೆಯ 
ಸಂದಿ ಗೊಂದಿಗಳಲ್ಲಿ ಸೇರಿಸಿಡುವದರಿಂದ ಅವರಿಗೆ ಸಂತೋಷವುಂಟೆಂದು ಹೇಳುವಂತಿಲ್ಲ ಸಕ್ಕಿದ್ದನ್ನಲ್ಲ 
ಕೊಂಡು ತಂದು ಮನೆಯ ಮೂಲೆಯಲ್ಲಿ , ಗೋಡೆಯಲ್ಲಿ ಬೀರುವಿನಲ್ಲಿನಿಲ್ಬಿಸುವುದು ಸೌಂದರ್ಯ 
ಪ್ರೇಮವಲ್ವ ಜೀವನವನ್ನು ಜೋಪಾನವಾಗಿಡುವಂತೆ ಈ ಸಂಗ್ರಹಗಳನ್ನುಕಾಯುವುದೇ ನಮಗೊಂದು 
ವೃತಿಯಾಗುತದೆ. ಅದನ್ನು ಇತರರುಎಲ್ಲ ಒಯ್ದಾರೋ ಅಥವಾ ಬೈದಾರೋ ಎಂಬಭೀತಿ ಬೇರೆ! ನಡುವೆ 
ಇಂಥಸರಕು ಇಲ್ಲದವರಿಗಿಂತ ನಾವು ಶ್ರೇಷ್ಠರು ಎಂಬತಾರತಮ್ಯ ಜ್ಗಾ ಚ ವಸ್ತುಸಂಗ್ರಹಾಲಯಕ್ಕೆ ಗಟ್ಟಿಯಾದ 
ಶ್ರೇಷ್ಠತ್ವ ಎಂಬ ಪ್ರಕಾರವನ್ನು ಕಟ್ಟಿದರೆ ಅದೇ ನಸು ಬರ ಬರುತ್ತ, ನೋಡಿ ನೋಡಿ 
ಮೊದಲು ಕಣ್ಣಿಗೆ ಖ್ರಿ ಜಾ ವಸ್ತುಗಳ ಆಕರ್ಷಣೆ ತಗ್ಗುವುದು. ನಿಜವಾಗಿ ಅದು ಆಗಲೂ 
ಸುಂದರ, ಈಗಲೂ ಸರಿಯಾ ನಇರಬಹುದಾದರೂ, ನಮ್ಮಮೊದಲಿನಸ್ವ ಸ್ವತ್ತಿನ ಮನೋಭಾವವು 
ಕಡಿಮೆಯಾಗಿರುವುದರಿಂದ ಅದು ಅಪ್ರಿಯವಾಗುತದೆ.ಬದಲಾದದ್ದು ಅದಲ್ಲ, ವದ ನಮ್ಮ ಬದುಕಿನ 
ತಿರುಗಣೆಯಲ್ಲಿನಮ್ಮಂತೆ ಅದೂ ಸುತ್ತಬೇಕು. 
-ಜೆ. ಕೃಷ್ಣಮೂರ್ತಿ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೬೮ 





ಎಚ್‌.ಎಸ್‌.ವಿ.ಯವರ "ನದೀ ತೀರದಲ್ಲಿ' : 
ಆಟದ ಗುಣದೊಂದಿಗೆ ಆರಾಧನೆಯ ತೀವತ್ತೆ... 


0 ಚಂದ್ರಶೇಖರ ತಾಳ್ಯ 
"ನದೀ ತೀರದಲ್ಲಿ' ಎಚ್‌.ಎಸ್‌.ವಿ.ಯವರ ಹದಿನೈದನೇ ಕವನ ನ್‌ 
ನವೋದಯ ಕವಿಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟರೆ ಕನ ನಡ ಕವಿಗಳಲ್ಲಿಇಷ್ಟು ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ಕವಿತಾ ಸಂಕಲನಗಳನ್ನು 
ಪ್ರಕಟಿಸಿರುವ ಕವಿ ಎಚ್‌. ಎಸ್‌. ಡಾ ಯವರೇ. ತಮ್ಮ "ಸೃಜನಶೀಲ ಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ಯಾವತ್ತೂ 
ಎಚ್ಚರದಿಂದ ಕಾಪಾಡಿಕೊಳು ಫತ್ತಾಕ್ರಿಯಾಶೀಲ ಜೀವಂತಿಕೆಯನು _ತೊರುತಿರುವ ಕವಿಯಾಗಿಯೂ' 
ಎಚ್‌. ಎಸ್‌.ವಿ. ಕನ್ನಡ ಕಾವ್ಯ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಪ್ರಮುಖರು. 
ಪ್ರಸುತ" "ನದೀತೀರದಲ್ಲಿ ಸಂಕಲನದ ಬಗ್ಗೆ ಮಾತನಾಡ ಹೊರಟರೆ ಬರೀ ಅದಷ್ಟಕ್ಟೇ 
ಸೀಮಿತಗೊಳಿಸಿ ಮಾತಾಡುವಂತೆಂಯೀ ಇಲ್ಲ ಈ ಸಂಕಲನವನ ನ್ನುಒಳಗೊಂಡಂತೆ ಅವರ ಹ 
ಕವನ ಸಂಕಲನಗಳೆಲ್ಲವೂ ಕನ್ನಡ ಕಾವ್ಯ ಪರಂಪರೆಯೊಂದಿಗೆ ಬೆಸೆದುಕೊಂಡೇ ಇರುವುದರಿಂದ 
ಒಟ್ಟು ಪರಂಪರೆಯ ಬಗ್ಗೆಯೇ “ಗಸ ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗುತದೆ. 1968ರಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಕಟವಾದ ಅವರ "ಪ ಪರಿವೃತ' ಸಂಕಲನದಿಂದ ಮೂವತ್ತೈ ದು ವರ್ಷಗಳ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಕಟಗೊಂಡ ಎಲ್ಲ ಸಂಕಲನ ಬ” ಈ ಒಟ್ಟು ಕನ್ನ ಡ ಪರಂಪರೆಯನ್ನು ತಳಕು ಹಾಕಿಕೊಂಡೇ. 
ವಿಕಾಸಗೊಂಡಿರುವಂಥವು. ಕನ್ನಡ ಕಾವ್ಯ ಈ ವೆ ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ಕಂಡಿರುವ ಸ್ಥಿತ್ಯಂತರಗಳ 
ಸರೂಪ ಭಿನ್ನತೆಗಳೂ, ಗ್ರಹಿಕೆಯ ಸೂಕ ಶ್ಸವ್ಯತ್ಥಾ ಸಗಳ, ಆಕೃತಿಯ ಚೌಕಟ್ಟುಗಳೂ : ಎಲ್ಲವನ್ನೂ 
ಅರ್ಥಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಒಳಗೊಳು ತಲೇ” ತ ಎಸ್‌.ವಿ. ಅವರ ಬೆಳವಣಿಗೆಯನ್ನು ವ್ಯೂ ಎಲ್ಲ 
ರ ಸಷವಾಗಿ ತೋರಿಸಿಕೊಡುತವೆ. 
ಪನಿಂದ ಅಡಿಗರವರೆಗೆ ಹರಿದು ಬಂದ ಕಾವ್ಯ ಪರಂಪರೆಯ ಜೊತೆಗೆ 
ನವ್ಯೊ ಜ್ರ ಒಳಗೊಂಡಂತೆ ಕಾವ್ಯ ಕಂಡ ಪಲ್ಲಟಗಳಿಗೆ ಭತ್ತ. 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೬೯ 


ಗಿಯೂ ಎಚ್‌.ಎಸ್‌.ವಿ. 


ತೋರಿರುವ ಸಂದನ ಮಹತ್ವದ್ದು ಯಾಕೆಂದರೆ ಅವರು ತಮೃಕಾವ್ಯ ಸೃಷ್ಠಿಯಲ್ಲಿಬಳಸುವ ಭಾಷೆ 
ವಎಿಶಿಷ್ಠವಾದದ್ದುಗ್ರಾಮ ನುಡಿಗಟ್ಟಿನಿಂದ ಹಿಡಿದು ನಗರ ನುಡಿಗಟ್ಟುಗಳನ್ನೂ ಬಳಸಿಕೊಂಡು 
ಅವೆರಡರ ಸಮ್ಮಿಶ್ರಣದಲ್ಲಿ ಹೊಸ ರೀತಿಯ ನುಡಿಗಟ್ಟನ್ನು ಸೃಜಿಸುವುದರಲ್ಲೇ ಅವರ ಶ್ರೇಷ್ಠತೆ 
ಅಡಗಿರುವುದು.ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ಕನ್ನಡ ಕಾವ್ಯ ಪರಂಪರೆಯ ಅನೂಚಾನ ಲಯಗಳನ್ನು ಮುರಿದು 
ಕಟ್ಟುವಕ್ರಮದಲ್ಲೂಅವರ ಸೃಜನಶೀಲತೆ ಹೊಸದೊಂದನ್ನು ಅನ್ವೇಷಿಸುವ ಮತ್ತು ಪ್ರತಿಷ್ಠಾಪಿಸುವ 
ಶಕ್ತಿಯುಳ್ಳ ದ್ದು. ಅವರ ಕಾವ್ಯ ಈ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿಸಂಕೀರ್ಣತೆಯ ಒಂದು ಅರ್ಥಪೂರ್ಣ ಹೆಣಿಗೆ, 
ಜೊತೆಗೆ ಮಾರ್ಗ ನಿರ್ಮಾಪಕ ಶಕಿಯುಳ್ಳದ್ದೂ ಹೌದು. 

ಎಚ್‌.ಎಸ್‌.ವಿ. ಯವರ ಕಾವ್ಯ ಸಂಪೂರ್ಣ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿಗರಿಯೊಡೆಯ ತೊಡಗಿದ್ದು 
ಅವರ "ಸಿಂದಾಬಾದನ ಆತ್ಮಕತೆ” ಕವನ ಸಂಕಲನದಿಂದ.ಅದರಿಂದಾಚೆಗೆ ಅವರು ಕಾಲಕಾಲಕ್ಕೆ 
ಪ್ರಕಟಿಸಿರುವ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಸಂಕಲನದ ಕವಿತೆಗಳು ಬಹುಮಟ್ಟಿಗೆ ನನ್ನಮೇಲಿನ ಮಾತುಗಳನ್ನು 
ಸಮರ್ಥಿಸುವಂತಿವೆ. 'ಕ್ರಿಯಾಪರ್ವ',"ಎಷ್ಟೊಂದು ಮುಗಿಲು', "ಅಮೇರಿಕಾದಲ್ಲಿ ಬಿಲ್ಲುಹಬ್ಬಿ, 
ಸಂಕಲನಗಳು ಅವರ ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ಒಂದೊಂದು ಮೈಲುಗಲ್ಲಾಗಿ ಸ್ಪಷ್ಟ ನಿದರ್ಶನವನ್ನು 
ಒದಗಿಸುತವೆ. 

ನವ್ಯರ ನಿಷ್ಠುರತೆಯ ಅಬ್ಬರ, ಬಂಡಾಯದ ಬೊಜ್ಬೆಗಳನ್ನು ದಾಖಲಿಸುವ 
ವಿಮರ್ಶೆಯಲ್ಲಿ ಅತಿರೇಕಗಳಿದ್ದು. ನವ್ಯರು ಬಂಧವನ್ನು ಹಿಡಕೊಂಡು ರೂಪನಿಷ್ಠವಿಮರ್ಶೆಯಲ್ಲಿ 
ತೊಡಗಿಕೊಂಡಾಗ ಎಚ್‌.ಎಸ್‌.ವಿ. ಅದನ್ನು ಒಳಗೊಂಡೇ ಭಿನ್ನರೀತಿಯ ಕವಿಯಾಗಿದ್ದರು. 
ಸಮಾಜವನ್ನು ಹಿಡಕೊಂಡು ಬಂಧ, ರೂಪಗಳನ್ನೇ ಧಿಕ್ಕರಿಸಿದ ಬಂಡಾಯ ಸಾಹಿತ್ಯ 
ಮುಂಚೂಣಿಯಲ್ಲಿದ್ದಾಗ ಅದನ್ನು ಒಳಗೊಂಡು ಎಚ್‌.ಎಸ್‌.ವಿ. ಬೇರೆ ಬಗೆಯ ಕಾವ್ಯವನ್ನು 
ರಚಿಸುತಿದ್ದರು.ಕನ್ನಡ ಕಾವ್ಯ ಎರಡು ತುದಿಗಳನ್ನು ಪ್ರತಿಮೀಕರಿಸುತಿದ್ದಾಗ ಆ ಎರಡೂ ಪ್ರತಿಮೆಗಳನ್ನು 
ಮೇಳೈಸಿಕೊಂಡು ಹೊಸ ಪ್ರತಿಮೆಯನ್ನು ನಿರ್ಮಾಣ ಮಾಡಿದವರು ಎಚ್‌.ಎಸ್‌.ವಿ. ನವ್ಯೋತರ 
ಕವಿಗಳಲ್ಲಿಕೆಲವರು ಅನುಭಾವಿಕ ಹಾದಿಯನ್ನು ಹಿಡಿದು ಯಶಸ್ವೀ ಕಾವ್ಯವನ್ನು ಸೃಷ್ಠಿಸಿದಾಗಲೂ 
ಎಚ್‌.ಎಸ್‌.ವಿ. ಅದನ್ನು ಒಳಗೊಂಡಂತೆ ಭಿನ್ನದನಿಯಾದವರು. ಬದ್ಧತೆಯನ್ನು ಬೇರೊಂದು 
ನೆಲೆಯಲ್ಲಿಒಳಗೊಂಡೇ ಕಾವ್ಯದ ಎದೆಯ ದನಿಗೆ ಸಂದನಗಳನ್ನು ನಿರ್ಮಾಣಗೊಳಿಸಿದ್ದರಿಂದಲೇ 
ಅವರು ಶ್ರೇಷ್ಠರ ಸಾಲಿಗೆ ಸೇರುವಂತೆ ಆಗಿದೆ. 

ಸಾಮಾಜಿಕ ಬದ್ಧತೆ,ಕಾವ್ಯ ಸ್ವರೂಪಕ್ಕೆ ಬದ್ಧತೆ ಮತ್ತು ಆತ್ಮಾನುಬದ್ಧತೆ ಇಷ್ಟೆಲ್ಲವೂ 
ಕವಿಯಲ್ಲಿಹದವಾಗಿ ಬೆರೆತಾಗ ಅವನು ಸೃಷ್ಠಿಸುವ ಕಾವ್ಯಕ್ಕೆ ಒಂದು ಹೊಸ ತೇಜಸ್ಸು ಲಭಿಸುತದೆ. 
ಎಚ್‌.ಎಸ್‌.ವಿ. ಇಂಥ ತೇಜಸನ್ನು ತಮ್ಮ ಕಾವ್ಯಕ್ಕೆ ಒದಗಿಸಿಕೊಟ್ಟಿರುವ ಕವಿ. ಅವರ ಹೊಸ 
ಪ್ರಯೋಗಗಳೂ, ಕಾವ್ಯ ಯೋಗಗಳೂ ಅವರೇ ಹೇಳಿಕೊಂಡಿರುವಂತೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಅಲ್ಲವೇ 
ಅಲ್ಲಅವರ ಈ ಹೇಳಿಕೆಗೆ ಕಾವ್ಯವೇ ಸಮರ್ಥನೆಯನ್ನು ನೀಡುತದಾದ್ದರಿಂದ ಬೇರೆ ನಿಕಷಗಳಿಗೆ 
ನಾವು ಮೊರೆಹೋಗಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ 

ಈ ಎಲ್ಲ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಿಂದಲೇ "ನದೀ ತೀರದಲ್ಲಿ' ಸಂಕಲನ ಅವರ ಮಹತ್ವದ ಸಂಕಲನ. 


ಇಲ್ಲಿನ ಎಲ್ಲ ಕವಿತೆಗಳೂ ವಿವಿಧ ಲಯಗಳನ್ನೂ ವಿವಿಧ ವಸುವನ್ನೂವಿವಿಧ ಆಕೃತಿಯನ್ನೂ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೭೦ 





ಒಳಗೊಂಡಂಥವು. ಈ ಕವಿಯ ಗ್ರಹಿಕೆಯೇ ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ ಬಗೆಯದಾಗಿದ್ದು ಗೃಹಿಸಿದ್ದನ್ನು 
ಅನುಭವಕ್ಕೆ ತಂದುಕೊಡುವ ಬಗೆಯೂ ವಿಶಿಷ್ಠವಾದದ್ದೇ. ಪಂಪ,ವಚನಕಾ ರಚ ಸವ್‌ 
ಕುಮಾರವ್ಯಾಸ ಸ,ಪುತಿನ,ಕೆ.ಎಸ್‌.ನ., ಅಡಿಗರಂಥ ಶ್ರೇಷ್ಠ ಕವಿಗಳ ಪ್ರಭಾವವನ್ನು ಅರಗಿಸಿಕೊಂಡು 
ಹೊಸ ಕಾವ್ಯ ಮಾರ್ಗವೊಂದನ್ನು ಒಬ್ಬಸಮರ್ಥ ಕವಿ. ಹೇಗೆ ಕಂಡುಕೊಳ್ಳಬಲ್ಲ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಈ 
ಸಂಕಲನದಲ್ಲಿನ ಕವಿತೆಗಳು ಸಷ ಪುರಾವೆ ಒದಗಿಸುತವೆ. 

ಮೂಲತಃ ಎಚ್‌. ಎಸ್‌.ವಿ. ಸಂಸ್ಕ ತಿ ಕಥನಕಾರರು. ತನ್ನ ಅಂತರಂಗದ ಅನುಭವಗಳಿಗೆ 
` ಹೊರಜಗತಿನ ಅನುಭವಗಳನ್ನು ಹೇಗೆ ಂಜಗೊಳಿಸಲೆನ % ಎಂಬುದರಲ್ಲೇ ಅವರು 
ಸಂಸ್ಕೃ ತಿಯೊಂದನು ಗ್ರಹಿಸುವ ಕ್ರ ಕ್ರಮ ವ್ಯಕಗೊಳ್ಳು ತದೆ. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಅವರು ತಮ್ಮ ಪರಿಸರಕ್ಕೆ, 
ತಮ್ಮ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ತ ಅಪಚಾರ ಚಡ `ಅಿತ್ಯಂತಹ ಪ್ರಾಮಾಣಿಕವಾಗಿ ಕವಿತೆ ಕಟುತಾದ. 

ಸಂಸ್ಕೃ ತಿಯೊಂದು ತೀವ್ರ ಸಂಕ್ರಮಣಾವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿರುವಾಗ, ತೀವ್ರ ಹತಾಶೆಯಲ್ಲಿ 
ಇರುವಾಗ ಸೂಕ್ಷ್ಮ ಜನೊಬ್ಬ ಅದಕ್ಕೆ ಹೇಗೆ ಪ್ರತಿಸಂದಿಸುತ್ತಾನೆ ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯೇ ಅತ್ಯಂತ 
ಜೀವಂತಿಕೆಯದ್ದುಪ್ರಜ್ನ್ಞಾವಂತ ಕವಿ ತನ್ನಭಾಷೆಯ ೫ ಪರಿಕರವನ್ನು ನ್ಹುಶಕ್ತಿಯುತವಾಗಿ ಬಳಳೂಂಡೇ 
ತಿರುಗೇಟು ಕೊಡುವುದು ಸೃಜನಶೀಲ ಮೆಲುದನಿಯ ಬಹು ದೊಡ್ಡ ಪ್ರತಿಭಟನೆ. ಅದರೆಲ್ಲವಿಷಾದ 
ಅಲ್ಲಿ ಗನಿಗಟ್ಟಿಕೊಂಡಿರುತದೆ. ಹಿಂಸೆ,ಕ್ರ್‌ೌರ್ಯ,ರಾಗ ದ್ವೇಷಗಳಿಂದ ಪತನಗೊಳ್ಳುತಿರುವ, 
ಅನ್ಯಾಕ್ರಮಣಗಳಿಂದ ಜರ್ಶುರಿತವಾಗುತಿರುವ ಸಮಾಜದ ಅಸಾಧಾರಣ ಸಂದಿಗ್ಗಗಳಿಗೆ ಅಭಿವ್ಯ ಕ್ತಿ 
ನ್‌ ಪ್ರತಿಮೆ, ರೂಪಕಗಳು ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಕ್ರಮದಲ್ಲಿ ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲಿ 
ನಿರ್ಮಾಣಗೊಂಡಿರುತವೆ. ಗಾಢ ಎಷಾದಕ್ಕೆ, ಸಾತ್ವಿಕ ಟ್ಟೆ ಸ ು ಅರ್ಥಪೂರ್ಣ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ 
ಸಿಕ್ಕಿ ಬಿಟ್ಟಿರುತೈ ಹೀಗೆ ಮಾಡುವಾಗ ಸಾದ ಕವ ತನ ಸ ಕಾವ್ಯ ದ ಆಕ್ಟ ತಿಯನ 
ನಿರ್ಧರಿಸಿಕೊಂಡಿರುತ್ತಾನೆ. ಎಚ್‌.ಎಸ್‌.ವಿ. ಕಾವ್ಯದ ಆಕೃತಿ ಈತೆರನಾದದ್ದು ಯಾವುದನ್ನೂ ೩ 
ಒಯ್ಯದ, ಮಿತಿಗೆ ನೂಕದ ಒಂದು ಸಹೋ ವ್ಯಕಿತದ ಅಭಿವ್ಯ ಕಿಯೇ ಅವರ ಕಾವ್ಯ 
2 

"ನದೀ ತೀರದಲ್ಲಿ] ಸಂಕಲನದ ಮೊದಲ ಕವಿತೆ "ಕಂಬನಿಲಿಂಗ' ಅಭಿವ್ಯಕಿಸುವ ಆಶಯ 
ಇಡೀಸಂಕಲನದ ಸ್ಥಾಯಿಯಂತಿರುವು ದರಿಂದ ಅದರಿಂದಲೇ ನನ್ನ ವಿಶ್ಲೇಷಣೆಯ ಕಾರ್ಯ 
ಪ್ರಾರಂಭಿಸುವೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಉಳಿದೆಲ್ಲಕವಿತೆಗಳೂ ಬದುಕಿನ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಸರದ ಅನುಭವಗಳನ್ನು 
ಬಹು ಸಾಂದ್ರ ಸ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿಹಿಡಿದುಕೊಡುವ ಮೂಲಕ ಈ ಆಶಯದ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ರೆಂಬೆಗಳಂತೆ 
ಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ನಿವ ೯ಹಿಸುತ್ತಿವೆ. ವರ್ತಮಾನವನ್ನು ತೀಕ್ಷ್ಣವಾಗಿ ಗ್ರಹಿಸುವ ಶ್ರೇಷ್ಠ 
ದಾಖಲೆಯಾಗಿಯೂ ಪ್ರ ಕವಿತೆ ನಮಗೆ ಮುಖ್ಯವಾಗುವಂತಿದೆ. 

"ಕಂಬನಿಲಿಂಗ' ಧಾರ್ಮಿಕ ಭಗ್ಧತೆಯನ್ನೂ, ಅದರ ಆಧುನಿಕ ಬರ್ಬರ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನೂ 
ತನ್ನ ಲೇವಡಿ, ವಿಡಂಬನೆಯ ಮೂಲಕವೇ ಜಟಾ ಮಾರ್ಮಿಕ ವ್ಯಂಗ್ಯವನ್ನೂ 'ಮಹತ ತ್ವದ 
ಸಾಂತ್ವನವನ್ನೂ ಸಮರ್ಥವಾಗಿ ಸಾಧಿಸುತದೆ. ಧರ್ಮವೆನ್ನುವುದು ಮಾನವ ಬದುಕಿನ ಆದಿ 
ಪ್ರತಿಮೆ. ಅದು ಉನ್ನತೀಕರಿಸುವ, ಮೋಕ್ಷ ಸಾಧಿಸುವ ಪ್ರಮುಖ ಮಾರ್ಗ. ಧರ್ಮ ಅವನನು 
ಕಾಡಿದಂತೆಮತಾವುದೂ ಕಾಡಿರುವುದು ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿಲಭ ವಿಲ್ಲ ಧರ್ಮವನ್ನುಕುರಿತಂತೆ ಹೊಸ 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೭೧ 


ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಗಳು ಇಂದಿಗೂ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುತಲೇ ಇರುವುದನ್ನು ನೋಡಿದರೇ ಸಾಕು, ಅದರ 
ಸಂಕೀರ್ಣತೆಯನ್ನೂ , ಕ್ಲಿಪ್ಪತೆಯನ್ನೂ , ಅನಿವಾರ್ಯತೆಯನ್ನೂ ಮನಗಾಣಬಹುದು."ದಯೆ 
ಇಲ್ಲದ ಧರ್ಮ ಅದೇವುದಯ್ಯಾ' ಎಂಬ ಪ್ರಮುಖ ವಿವರಣೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿಕೊಂಡೇ 
ಧರ್ಮವೆನ್ನುವುದು ಉಳ್ಳ ವರ ಕ್ರೌರ್ಯದ ಸಾಧನ ಸರಕೂ ಆಗಿ ಕಂಡುಬರುತ್ತಿರುವುದು ದೊಡ್ಡ 
ಎಪರ್ಯಾಸ ವೇ. ಜೀವನದ ಸ್‌ಖ ವನ್ನು » ಸಂಭ್ರಮವ ನ್ನೂ ಆಗು ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ ಹಂಬಲಕ್ಕೆ 
ಯ ಬಾಯಾಗುವ ಬದಲು ತನ ಅನಿಷ್ಟ0॥॥) ಮುಖವನ್ನು ಸಿಂಗಾರ ಮಾಡಿಕೊಂಡಿರುವುದೇ 
; ಹೆಚ್ಚು. ಮು ಅನಿಷ್ಟ ಮುಖದ ಸಿಂಗಾರಕ್ಕೆ ಅದು ಅನೇಕ ಸಂಕೇತಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿಕೊಳ್ಳು ತದೆ. 
ಆಚರಣೆಯ ಮಟ್ಟಕ್ಕೇ ಒಂದು ಧರ್ಮ ನಿಂತುಬಿಟ್ಟಾಗ ಇದು ಅನಿವಾರ್ಯವೂ ಕೂಡ. ಹೀಗೆ 
ಆಚರಣೆಯ ಮಟ್ಟಕ್ಕೇ ಧರ್ಮ ನಿಂತು ಬಿಟ್ಟಿತೆಂದರೆ ಅನೇಕ ಸಂಕೇತಗಳನ್ನು ಅದು ಮೂರ್ತ 
ರೂಪಕ್ಕಿಳಿಸಿಕೊಂಡು ಬಿಡುತದೆ. ದೇವರ ಬಗೆಗಿನ ಚರ್ಚೆಯಲ್ಲಿ ಆಕಾರವೋ ನಿರಾಕಾರವೋ 
ಎನ್ನುವ ಜಿಜ್ಞಾನೆ ಭಯಂಕರ ವಾಗ್ದಾದವನ್ನೇ ಹುಟ್ಟುಹಾಕಿರುವುದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗೇ ಇದೆ. 
ಏಕದೇವನೋ, ಅನೇಕದೈವವೋ, ಏಕತತ್ವವೋ, ಅನೇಕ ತತ್ತವೋ? ಈ ಎಲ್ಲ 'ವಾಗ್ವಾದಗಳಿಗೆ 
ಉತರವೆಂದರೆ ಧಾರ್ಮಿಕ ಪರಿಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಹಿಂಸೆಯೇ ಆಗಿಬಿಟ್ಟಿರುವುದು ದೊಡ್ಡ ದುರಂತ. 
ಬದುಕು ಈ ಹಿಂಸೆಯಲ್ಲಿ ತಲ್ಲಣಿಸಿ ಹೋಗಿರುವುದು ಇತಿಹಾಸದ ಸತ್ಯ. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಪುರಾಣಗಳೇ 
ಹುಟ್ಟಿಕೊಂಡಿವೆ. ಮಾಲ್ಯ ಸ್ಥಾಪನೆಗಾಗಿ ಮಹಾಕಾವ್ಯಗಳೇ ನಿರ್ಮಾಣಗೊಂಡಿವೆ. ಒಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ 
ಆಧ್ಯಾ ತಿ ತತ್ವಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ಜಿಜಾ ಫೆಗಿಂತಲೂ ಮತಧರ್ಮ ಜಿದ್ದಾಜಿದ್ದಿಯೇ ಮೇಲುಗೈ ಪಡೆಗಿದೆ. 
ಇಂಥಾ ಸ ಹ್‌ ವೈಚಾರಿಕ ನಂಬಿಕೆಗಳಿಗಿಂತ ಆವೈಚಾರಿಕ ನಂಬಿಕೆಯ ನೆಲೆಗಳನ್ನು 
ಭದ್ರಗೊಳಿಸುವಲ್ಲಿಪ್ರಮುಖ ಪಾತ್ರ ವಹಿಸಿರುವುದಂತೂ ಸ್ಪಷ್ಟ. ಆಕೃತಿಗೊಂಡ ಧಾರ್ಮಿಕ ನಂಬಿಕೆ 
ವೈವಿಧ್ಯಮಯವಾಗಿದ್ದು ಆ ನಂಬಿಕೆಗಳ ವಾರಸುದಾರರ ಕಟಾ ಸ್ಪತಾಗಿ ಮಾನವ ವಿಭಜನೆಯನ್ನು 
ಯಶಸ್ವಿಯಾಗಿ ಮಾಡಿಕೊಂಡು ಬಂದಿರುವುದೂ ಸತ್ಯ.ಭಾರತೀಯ ಬದುಕಿನಲ್ಲಂತೂ ಅದು 
ಸಾಕಷ್ಟು ಮೈಕೈ ತುಂಬಿಕೊಂಡು ದಷ್ಟಪುಷ್ಟವಾಗಿ ಬೆಳೆದುಪ ಪ್ರಗತಿಯ ಕತಠಿನ್ಸೇ ಹಿಸುಕಬಿ್ಟಿದೆ. ಒಬ್ಬ 
ಕವಿ ಲೌಕಿಕ: ಸಜನ ಸಂತೋಷವನ್ನೇ ನುಂಗಿ ಹಾಕಿರುವಇಂಥ ಮತ ೫21 ತಾನು ದವು 
ಕಾಲಘಟ್ಟದಲ್ಲೇ ಇದ್ದಾಗ ತನ್ನ ಕಾವ್ಯದಲ್ಲಿ ಅದನ್ನು ಹೇಗೆ ನಿಭಾಯಿಸುತಾನೆ? ಎದುರಿಗೇ 
ಬಂಡೆಯಂತೆ ಅಚಲವಾಗಿ ಬಿದ್ದಿರುವ ಬೃಹತ್‌ ಶಿಲಾರೂಪದ ಮತಧರ್ಮೀಯ ನಂಬಿಕೆಯ ಉಗ್ರ 
ಟೀಕಾಕಾರನಾಗಿಯೋ?) ಅಥವಾ ಅದನ್ನೇ ಒಪ್ಪಕೊಂಡ ಸ್ಥಗಿತ ನಂಬಿಕೆಯವನಾಗಿಯೋ) ಎಂಬ 
ಪ್ರಶ್ನೆ ಎದ್ದಾಗ ಸೂಕ್ಚ್ಮ ಮತಿಯಾದ ಕವಿ ಆಯ್ಕೆ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಮೊದಲನೆಯದನ್ನೇ. ಕವಿಗೆ 
ಚಲನೆಯ ಸ್ಥಿತಿ ಮುಖ್ಯವೇ ಹೊರತು ಸ್ನವಾರವಲ್ಲ ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಅವನು ತನ್ನೆದುರು ಹಾಸಿ 
ಬಿದ್ದಿರುವ ಶಿಲಾ ರೂಪಕವನ್ನು ಒಡೆಯಲು ತಯಾರಾಗುತಾನೆ. 

ತ್ರಿಶೂಲ ಚಕ್ರ ಕರ್ಪಣ ಖದ್ಗ 

ತೋಮರ ಬಿಲ್ಲುಗದೆ 

ನಾನಾ ರೀತಿಯ ಮಾರಕಾಸ್ತಗಳು 

ದೇವರ ಕೈಲಿದೆ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೭೨ 





ಇಡೀ ಅಸ್ಪಗಳ ಸಮೂಹ ಪ್ರತಿಮೆಯೇ ಇಲ್ಲಿ ಆಕಾರಗೊಂಡು ಬಿಡುತದೆ.ಅಸ್ತಗಳ ಅಸಿತ್ತವೇ 
ಹಿಂಸೆಯ ಸಂಕೇತ.ಆದರೆ ಈ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿಯೇ ಧಾರ್ಮಿಕ ನಂಬಿಕೆ ತನ್ನ ಸಮರ್ಥನೆಯನ್ನು 
ಸಿದ್ದಮಾಡಿಕೊಂಡಿರುತ್ತೆ ಈ ಅಸ್ಪಗಳ ಹಿಂದಿರುವ ಸಾಂಕೇತಿಕತೆಯನ್ನು ಬೇರೊಂದು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ 
ನಿಭಾಯಿಸುತದೆ. ಜಟಿಲ ಮತ ಧರ್ಮದ ಒಂದು ವಿಕೃತಿಯಿದು ಪಡು ಅದು ಎಂದಿಗೂ 
ಒಪ್ಪಲಾರದು." ದುಷ ನಿಗ್ರಹ ಶಿಷ್ಟರಕ್ಷಣೆ' ಎಂಬ ಘೋಷ ಷಣೆಯಲ್ಲಿಯೇ ಅದುತನ್ನಸಂಕೇತಗಳನ್ನು 
ಬಲವಾಗಿ ವಿವರಿಸುತದೆ. ತಿ 'ದುಷ್ಪ ಯಾರು ಶಿಷ) ಸಾಮಾಜಿಕ ಮೇಲು ಸ ಸರದ ಜು 
ದಿವ್ಯ ವಾಕ್ಯದಂತೆ ಕಾಣುವ ಈ ಘೋಷಣೆ ಮತ ರನ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಅತ್ಯಂತ ನಿಗೂಢವಾಗಿ 
ವಿವರಿಸುತದೆ.ಕವಿಗೆ ಈ ಸೂಕ್ಷ್ಮ ಗೊತ್ಕು ಅದಕ್ಕೆ ಅವನ ಸವಾಲೇನೆಂದರೆ "ಮಗುವಿಗೆ ಹಾಲು 
ಕೊಡುವ ದೈವವೊಂದನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಡಿ ಬೇಕಾದ್ದ ಕೊಡುವೆ ' ಎನ್ನುವುದು. "ಕಂಬನಿಲಿಂಗ' 
ಕವಿತೆ ಮೂಲತಃ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಸಂವೇದನೆಯ ಪ್ರಖರ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ "ಕಂಬನಿಲಿಂಗ'” ಎಂಬ ರೂಪಕದ 
ದಟ್ಟತೆಯೇ ಅದನ್ನು ಶ್ರುತಪಡಿಸಬಲ್ಲದು.ಎಲ್ಲಧರ್ಮಗಳಲ್ಲೂಲ್‌ಕಿಕ ಮತ್ತುಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಎರಡೂ 
ಕವಲೊಡೆದುಕೊಂಡೇ ಇರುತವೆ. ಬೇರು ಒಂದೇ ಆಗಿದ್ದರೂ ಇವೆರಡರ ಹೂವು ಹಣ್ಣುಬೇರೆ 
ಬೇರೆಯೇ.ಒಂದು ವಿಷ ಮತೊಂದು ಅಮೃತ.ಕವಿತೆ ಒತುಕೊಡುವುದೇ ಈ ಅಮೃತಕ್ಕೆ. ಇಲ್ಲಿಯ 
ತನಕ ಕವಿತೆ ಲೇವಡಿಯ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿದ್ದದ್ದು ಈಗ ಗಂಭೀರತೆಯ, ಆರ್ತತೆಯ,ಕಾರುಣ್ಯದ ನೆಲೆಗೆ 
ಪ್ರವೇಶಿಸುತ್ತದೆ.ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ನೆಲೆಯೆಂದರೇನೇ ಕಾರುಣ್ಯದ್ದು ನಿರಾಕೃತಿಯದ್ದು ಬೆಳಕಿನ ಬೆರಗನ್ನೂ 
ಬಯಲಿನ ಚಲನೆಯನ್ನೂ ಒಳಗೊಂಡಿರುವಂಥಾದ್ದು 
"ಯಾರು ಬೆರಳಲ್ಲಿಸೋರೆ ಕಿಂದರಿಯ ಮೀಟುತ್ತ 
ಸಾಮಗಾನಕ್ಕೆ ಕೊರಳಾಗುತ್ತಾರೋ... 
ಯಾರು ಮೆಲ್ಲುಸಿರಿಂದ ದ ತುಂಬಿ 
ಅರೆಗಣ್ಣಲ್ಲಿ ನಾದ ಮಾಡುತಾರೋ... 
ದೇಸೀಯ ನೆಲೆಯ ಆಧ್ಯಾ ತಿಕ ಹಂದರವೊಂದು `ಇಲ್ಲಿ ಸಿದ್ಧಗೊಳ್ಳು ತದೆ. ಅತ್ಯಂತ ಮುಗ್ದ 
ಜನಸಮೂಹ ಮೆಚ್ಚುವುದು ಇಂಥದನ್ನೇ. ಎಷ್ಟೇ ಧಾರ್ಮಿಕ ಮಾ ಗಳಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯ 
ಬದುಕುತಿದ್ದಾನೆ ಎಂದುಕೊಂಡರೂ ಅವನು ಆದ ರ್ರ್ರನಾಗುವುದು ಮಗುಿನಂತಾಗಿವುದು ಪ 
ನೆಲೆಯಲ್ಲಿಯೇ. ಎಲ್ಲಿ ಆಲಯವಿರುತ್ತದೋ, ಎಲ್ಲಿ ಮೂರ್ತೀಕರಣ ನೆಲೆಗೊಳ್ಳು ತ್ರಿರುತದೆಯೋ 
ಅಲ್ಲಿ ರಾಜಕೀಯವೂ ಅಂಟಿಕೊಂಡೇ ಇರುತದೆ. ಭವ್ಯ ದೇವಾಲಯಗಳ, ಭವ್ಯ 
ಮೂರ್ತಿಗಳ ಅವುಗಳ ಅಸ್ಪಗಳ ದುರಂತ ಅಡಗಿರುವುದೇ ಇಲ್ಲ ಬುದ್ಧ, ಬಸವ, ಅಲ್ಲಮ 
ನಿರಾಕರಿಸಿದ್ದೂ ಇದನ್ನೇ. ಸಾಮಾನ್ಯ ಮಾನವ ಬದುಕಿಗೆ ಬೇಕಾಗಿರುವುದು. ಕಾರುಣ್ಣಪ್ಪ ಪೂರ್ಣ 
ನಂಬಿಕೆಯ ನೆಲೆಯೇ ಹೂರತು ಬೇರೇನೂ ಅಲ್ಲ್ಯಬದುಕಿನ ಬೆಚ್ಚಗಿನ ಆವರ೦ಣ 
ಇಲ್ಲಿರುತದೆ. ಸನಾತನ ಮುಗ ಸ್ಟಿತಿಯ ಆರೋಗ್ಯಕರ ನಂಬಿಕೆಇಲಿಕಿ ಕ್ರಿಯಾಶೀಲವಾಗಿರುತದೆ. ಇಂಥ 
ನೆಲೆಯಿಂದ ಮತ್ತೆಕವಿತೆ ಜಿಗಿಯುವುದು ನೇರ ಭಗವಂತನ ಬಳಿಗೇ. 

"ಕೊಡುವುದೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಕೊಟ್ಟಬರಿಗೈ ಭಗವಂತ 

ಬೇಡುವನು ಕರುಣಾಳು ಭಕರನ್ನು 


೪ 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೭೩ 


ಬೇರೆ ಬೇರೆ ನೆಲೆಗಳಿಂದ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಅರ್ಥಸಾಧ್ಯತಗಳನ್ನು ಇದು ಧ್ವನಿಸುತದೆ."ಸೋವಿದರೆ ಸಾಕೀಗ 
ಮುರಿದ ಗೋಪುರದಲ್ಲಿ ಹಿಕ್ಕೆಯಿಕ್ಕುವ ತರಲೆ ಹಕ್ಕಿ' ರೂಪಕ ಅಡಿಗರ ಅನೇಕ ಭಗ್ನ ಆಶಯದ 
ಕವಿತೆಗಳನ್ನು ನೆನಪಿಸುವಂಥದು.ಆದರೆ ಅ ಮೀರಿ ವರ್ತಮಾನದ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ 
ದಿವಾಳಿತನವನ್ನು ಅನನ್ಯವಾಗಿ ಮಾಡಿಸುವಂಥದು.ಆಧುನಿಕ ಧಾರ್ಮಿಕ ದುರಂತಕ್ಕೆ ಬರೆದ 
ಭಾಷ್ಕದಂತಿದೆ ಈ ರೂಪಕ.ಭಗಮತ ಇಲ್ಲಿ ಕೊಡುವವನೂ ಹೌದು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುವವನೂ 
ಹಾದು,ಕೊನೆಗೆ ಬೇಡುವವನೂ ಹೌದು.ದೇವರ ಕರುಣಾಜನಕ ದುಸ್ಥಿತಿಯಿದು.ರಾಜಕೀಯದ 
ಎರಾಟ್‌ ಪ್ರಬಂಧದಲ್ಲಿಅವನು ನಿಸಹಾಯಕ ಪ್ರತಿಮೆ."ಮುರಿದ ಗೋಪುರ', "ತರಲೆ ಹಕ್ಕಿ'ಯ 
ಪ್ರತಿಮೆ ಈ ನಿಸ್ನಹಾಯಕತೆಯನ್ನೂ '*ವಾರಸುದಾರಿಕೆಯ ಅಭಾವವನ್ನೂ ನಿಚ್ಚಳವಾಗಿ ಹೇಳುವ 
ಶಕ್ತ ಪ್ರತಿಮೆಗಳು.ಆದರೆ ಕವಿತೆ ನಿರಾಸೆಯದಲ್ಲಒಂದು ಆಶಾವಾದದ ನಿಸ್ಸೃ ಹ ಮೊರೆಯಿಂದ 
ಕವಿತೆ ಮುಗಿಯುವುದು ಆತ್ಯಂತ ಆರೋಗ್ಯಕರವಾಗಿದೆ.ಇಲ್ಲಿನ ಆಶಾವಾದ ಬರಿಗೈಯಿನ ಪೊಳ್ಳು 
ಆಶಾವಾದವಲ್ಲ ಚರಿತ್ರೆಯಿಂದ ಎತಿಕೊಂಡ ಪ್ರತಿಮೆಗಳೇ ಇದನ್ನುಸೂಚಿಸುತವೆ.ಕೊನೆಗೆ ಕವಿತೆ 
ಹೋಗಿ ಎಡತಾಕುವುದು ಏಸು, ಗೊಮ್ಮಟ, ಬುದ್ಧರ ಪ್ರತಿಮೆಗೇ.ಏಸು ಕಾರುಣ್ಯದ ಅಂತಿಮ 
ರೂಪ.ಬುದ್ಧ ಗೊಮ್ಮಟ ಯಾತನೆ ಮೀರಿದ ಶೂನ್ಯದ ದಿಟ್ಟತೆ. ಬದುಕಿನ ಸೌಂದರ್ಯ 
ಅಡಗಿರುವುದೇ ಇಂಥ ಕಾರುಣ್ಯಮಯ ಶೂನ್ಯದಲ್ಲಿಬತಲಾಗುವುದರಲ್ವಿಕವಿತೆ ಬಹುದೊಡ್ಡದನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಿರುವುದು ಇಲ್ಲಿಯೇ.ಕೇವಲ ಲೇವಡಿಯಲ್ಲ,ಕೇವಲ ವ್ಯಂಗ್ಯವೂ ಅಲ್ಲಅದು.ಮತೊಂದು 
ಪರ್ಯಾಯವನ್ನುಹಿಡಿದುಕೊಡುವ ಮಹತ್ವದ ಕ್ರಿಯಾಶೀಲತೆ ಇದು.ಂಥ ಒಂದು ಜವಾಬ್ದಾರಿಯ 
ಬಹುದೊಡ್ಡ ನಿರ್ವಹಣೆಯೇ "ಕಂಬನಿಲಿಂಗ'. 

"ಕಂಬನಿಲಿಂಗ' ದ ಮುಂದುವರಿದ ಭಾಗದಂತಿರುವ ಮತೊಂದು ಕವಿತೆ "ಮುಂದೇನು 
ರಾಮನ್‌?'.ಆದರೆ ಇದು ಕೇವಲ ಮುಂದುವರಿದ ಭಾಗವಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ ಅಷ್ಟೇ ಆಗಿದ್ದರೆ ಇದರ 
ಪ್ರಸಾಹದ ಅಗತ್ಯವೇ ಇರಲಿಲ್ಲ."ಕಂಬನಿಲಿಂಗ'ದ ಆಶಯದ ಜೊತೆಗೇ ಬೇರೊಂದು 
ಆಯಾಮುವನ್ನೇ ಈ ಕವಿತೆ ಧ್ವನಿಸುತದೆ.ಧಾರ್ಮಿಕ ನಾಯಕನೊಬ್ಬನ, ಮೌಲ್ಯಗಳಿಗೆ 
ಹೆಸರಾದವನೊಬ್ಬನ, ಜನಮಾನಸದಲ್ಲಿಪವಿತ್ರ ನೆನಪಾಗುಳಿದವನೊಬ್ಬನ ಬಹುಮುಖಸಾಧನೆಯ 
ನಿರರ್ಥಕತೆಯನ್ನೂ » ಅವನ ಮುಂದಿರುವ ದಾರಿಯ ಮುಂದಿನ ಹೆಜ್ಜೆಗಳನ್ನೂ ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾ 
ವರ್ತಮಾನದ ಧಾರ್ಮಿಕೋ-ರಾಜಕೀಯದ ವ್ಹರೂಪ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಈ ಕವಿತೆ ಮಾರ್ಮಿಕವಾಗಿ 
ಅನಾವರಣಗೊಳಿಸುತದೆ.ರಾಮ ಎಂಬ ಶಬ್ದವೇ ವರ್ತಮಾನದ ಅನೇಕ ಸಂಘರ್ಷಗಳ ಕೇಂದ್ರ 
ಬಿಂದುವಾಗಿರುವಾಗ "ರಾಮ'ನ ಮೂಲ ಗ್ರಹಿಕೆಯನ್ನು ಇಲ್ಲಿನ ಗ್ರಹಿಕೆಯ ಅಸಮಂಜಸತೆ ಮತ್ತು 
ಕ್ರೌರ್ಯದ ಆವರಣದಲ್ಲಿ ಮೂಡುವ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ತಳಕು ಹಾಕಿರುವುದೇ ಕವಿತೆಯ ಮಹತ್ವವನ್ನು 
ಸಾರುತದೆ.ಗಾಂಧಿಯವರು "ರಾಮ' ನ ವಿಭಿನ್ನ ಮಾದರಿಯನ್ನು ನಿರ್ಮಾಣ ಮಾಡಿದಂತೆ,ಅಡಿಗರು 
"ರಾಮನವಮಿಯ ದಿವಸ'ದಲ್ಲಿ ಕಡೆದಿರುವ ರಾಮನಂತೆ, ಎಚ್‌.ಎಸ್‌.ವಿ.ಯವರ ರಾಮನಿಲ್ಲ 
ಗಾಂಧಿಯ ರಾಮ ಪವಿತ್ರ ಮಾಲ್ಯಗಳ ಪ್ರತಿಪಾದಕ.ಅಡಿಗರ ರಾಮ, ಉಡಾಫೆಯಿದ್ದೂ 
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೪ಿತಿಗಾಗಿ ಬರುವವನು.ಆದರೆ ಎಚ್‌.ಎಸ್‌.ವಿ. ಈ ಎಲ್ಲ ಮಾಲ್ಯ ಗಳಪ ಪ್ರಶ್ನೆಯಾಗಿ ರಾಮನ 
ಪ್ರತಿಮೆಯನ್ನು ಕಡೆಯುತಾರೆ .ವರ್ತಮಾನದ್ದಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ಜತೆ ರಾಮಕೂಡಾ ಇಲ್ಲಿ 
ಸೌಶಾರ್ಹ ನಾಗಿದಾನೆ. ಕಾವೀಕರಣದ ರಾಜಕೀಯಕ್ಕೆ ಸಿಕ್ಕ ರಾಮಮತೊಮ್ಮೆ ಮಲಿನಗೊಂಡಿದಾನೆ. 

'ಕೊನೆಯನು ಮರೆತವರು ಮೊದಲನ್ನು ಓಡಿದು 

ಕಬ್ಬ ಬೀಸಾಕುತ್ತ ಬೇರನ್ನು ಜಗಿದು 
ಲ್ಲಬೆಳಕುಗಳನ್ನು ಬೆಂಕಿಗೊಳಿಸುತ' 

ಬೆಳಕನ್ನು ಬೆಂಕಿ ವ ಕಬ್ಬಿನ ಬೇರನು ಜಗಿಯುವ ಯಾವ ಧರ್ಮವೂ ಮಾನವ ಪರವಾಗಿ 
ಯೋಟಸಲಾರದ್‌ ಅದು ಬೂದಿಯ ರಾಜಕೀಯ. ಬೇರನ್ನೇ ನಾಶಗೊಳಿಸಿ ಮುಂದೆ ಯಾವ 
ಚಿಗುರೂ ಬಾರದಂತೆ ಮಾಡುವ ರಾಕ್ಚಸೀಕೃತ್ರ. ಧರ್ಮ ಬೆಳೆನದು ಒರಸವತ್ತಾದದ್ದು . ಬದುಕಿನ 
ಎಲ್ಲ ಮಾೌಲ್ಯ ್ಯಗಳನ್ನೂ ಕಾಪಿಡುವಂಥಾದ್ವು ಆದರೆ ವರ್ತಮಾನ ಅದನ್ನು ಹೊಸಕಿ 
ಹಾಕೊಬಿಟ್ಟಿದೆ.ಅದಕ್ಕೇ ರಾಮನ ಎಲ್ಲ ಸಾಧನೆಗಳೂ ನಿರರ್ಥಕಗೊಳ್ಳುತವೆ.ಅವನ ಮುಂದಿನ . 
ಹಾದಿಯನ್ನುಪ್ರಶ್ನಿಸುತವೆ.ಎಚ್‌.ಎಸ್‌.ವಿ., ಇದನ್ನು ಅತ್ಯಂತ ಸಾರ್ಥಕ ಪ್ರತಿಮೆಗಳ ಇಟ್ಟಿಗೆಯಲ್ಲಿ 
ಕಟ್ಟಿ ಪದಾರ್ಥ ಧನ್ಯತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುತಾರೆ. 

ಈ ಸಂಕಲನದ ಮತೊಂದು ಮಹತ್ವದ ಕವಿತೆ "ಪಂಚವಾಳ'. ಜೀವನಕ್ಕೆ ಒಂದು 
ಮಧುರ ಬಂಧವಿರುತದೆ.ಅದು ವ್ಯಕಿಯ ಮಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಸಮಷ್ಟಿಯ ಮಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಎರಡೂ 
ನೆಲೆಗಳಲ್ಲಿ ಇರಬಲ್ಲದು.ಸಮಷ್ಟಿ ಸೌಖ್ಯ ಇರುವುದೇ ವ್ಯಕಿಯ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಯಾವುದೂ ಇಲ್ಲಿ 
ನಗಣ್ಯವಲ್ಲಎಲ್ಲವೂ ಇಲ್ಲಿ ಕೂಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ನೆಲೆಗಳಿಂದ ಬಂದ ಜೀವಗಳು 
ಸಾಮಗಾನ ಹಾಡುತ್ತಬದುಕಿನ ಬೆಂಕಿಯನ್ನು ಬೆಳಕು ಮಾಡುತ್ತಾಕಟ್ಟುವ ವ್ಯಷ್ಟಿ ಬಂಧವಿದು.ಇಂಥ 
ಬೃಹದಾಶಯವನ್ನು ಎಚ್‌.ಎಸ್‌.ವಿ. ಪ್ರತಿಭೆ ಹೇಗೆ ಕಡೆಯುತದೆ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಈ ಪಂಚವಾಳ 
ಕವಿತೆ ನಿದರ್ಶನವಾಗುತದೆ.ಸಾಧಾರಣ ಗೃಹ ಕ್ರಿಯೆಯನ್ನೇ ಇಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಮೆಯಾಗಿಸಿ ಇಡೀ 
ಜೀವಮಾನದ ಮಾಪಕವೊಂದನ್ನು ಸಿದ್ಧಪಡಿಸುವ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆ ಇಲ್ಲಿದೆ.ನಿತ್ಯದ ಊಟವೇ ಒಂದು 
ಯಜ್ಞದಂತೆ,ಅನ್ನಾವತಾರದ ಮತೊಂದು ಮಗ್ಗುಲಂತೆ ಕಾಣುವ ಈ ಕವಿತೆಯ ಆಶಯ ಅಷ್ಟು 
ಸರಳವಾದದ್ದೇನೂ ಅಲ್ಲ ಬಿಗಿಯಾದ ಬಂಧದ,ಸಂಕೀರ್ಣ ಆಕೃತಿಯ ಕವಿತೆ ಪ್ರಾರಂಭವಾಗುವುದೇ 
ಬಡಿಸುವ ಪ್ರತಿಮೆಯ ಮೂಲಕ. 

"ಬಡಿಸುವುದು ಸುಲಭವೇನಲ್ಲ,ತಪ್ಪಲೆಯಿಂದ 

ತಟ್ಟೆಗಿಟರೆ ಎಲ್ಲಮುಗಿಯಲಿಲ್ಲ 

ಬಡಿಸುವುದು ಹತರೊಂದಿಗೆ ಬಂದ ಇನ್ನೊಂದು 

ದೈನಿಕದ ಪ್ರಾರಬ್ದಪೀಡೆಯಲ್ಲ' 
ಬಡಿಸುವ ಯಾಂತ್ರಿಕ ಕ್ರಿಯೆ ಭಾವಹೀನ ಸಿ ಸ್ಥಿತಿಯದ್ದಲ್ಲ ದೇಹವೊಂದು ಯಂತ್ರದಂತಿದ್ದರೂ ಅದು 
ಕೇವಲ ಯಂತ್ರವಲ್ಲ ಅದರಲ್ಲಿ ಭಾವಗಳ ಸಮೂಹವೇ ಕೆಲಸಮಾಡುತಿರುತೈಇದು 
ಮುಖ್ಯವಾಗಬೇಕು.ಸೌಟು ಇತ್ಯಾದಿ ಬಡಿಸುವ ಪರಿಕರಗಳು ತಪ್ಪಲೆ ಇತ್ಯಾದಿ ಜಾತ 
ಪದಾರ್ಥಗಳನ್ನು ತುಂಬಿಕೊಂಡ ಸಲಕರಣೆಗಳು ನಿರ್ಜೀವವಾದವುಗಳು. ಆದರೆ ಬಡಿಸುವ ಕ 
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ನಿರ್ಜೀವವಲ್ಲ, ಬಡತನದ ಬೇಗೆಯಲ್ಲೂ ಪ್ರೀತಿ ತುಂಬಿದ ಕಣ್ಣಿನನೆ ನೋಟ ಮತು ಕೈಯ ಸ ಸರ್ಶವೇ 
ಅನ್ನಕ್ಕೆ ಸಮಾನವಾಗಬಲ್ಲದು. ಇದು ನಿಜ. ಆದರೆ ಇಲ್ಲಿತಪ್ಪಲೆ 'ಖಾಲಿಯಂತೂ ಆಲ್ವ ಅರ್ಧದಷ್ಟು 
ಜ್ರ ಆದರೆ ಪ್ರೀತಿ ಅರ್ಧದಷ್ಟಿರಬಾರದು. 
" "ಸೌಟು ಕೊಳಗ ಒಳಗೆ ಮುಳುಗಿ ಮೇಲೆದಾಗ 

ರಸ ತುಂಬಿಕೊಂಡಿರಲಿ ಪುಟ್ಟ ಪೂರಾ' | 
ದ ನಿರೀಕ್ಷೆ ನನ್ನಮೇಲಿನ ಮಾತುಗಳನೇ ನ ಧ್ವನಿಸುತವೆ.ಬಡಿಸುವ ಪದಾರ್ಥ ಒಂದು ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯ 
ಮೂಲಕ ₹ ಹಾದುಬಂದದ್ದು ಕಚ್ಚಾ ಇದ್ದದ್ದುವಿವಿಧ ಸಂಸ್ಥಾ ಸ್‌ ಸರ್ಶದಿಂದ ಹೊಸರೂಪವನ್ನು 
ಪಡೆದಿರುವಂಥದು.ಇಲ್ಲ ಆಗಿಯ ಪಾತ್ರ. ಅತ್ಯಂತ ಪ್ರಮುಖ. ಪಾಕ ಪ್ರತಿಮೆಯಲ್ಲಿ ಅದರದ್ದೇ 

ಪ್ರಧಾನ. ಯಜ್ಞದ ಲ್ಲೂ ಕೂಡ.ಒಂದು ಭನ ವನ್ನು ಎಚ್‌.ಎಸ್‌.ವಿ. ಇಲ್ಲಿ 

ಕು ದೇಹವೇ ಒಂದು ಯಜ ಕುಂಡ, ಅನ್ನವಾಗುವ' ಕ್ರಿಯೆ ಕೂಡ 
ಯಾತನೆಯದ್ದೇ.ಮೂಲ ರೂಪದಿಂದ ಪರಿವರ್ತನೆಯಾಗುವಾಗ ಇದು ಇದ್ದದ್ದೇ. 

"ಇಡಬೇಕು ನಿಧನಿಧಾನಕ್ಕೆ ಆಯ್ದಸಮಿತ್ತು 

ಅಗ್ನಿವಲ್ಲರಿಗೆ , ಪಚ್ಚೆಯ ಚಪ್ಪರ 

ಆಮೇಲೆ ಕಮ್ಮಗೆ ಹವಿಸ್ಸು *ವರ್ಷಾಕಾರ 

ಹೂವಿನಂತರಳಿ ಹಬೆಯಾಡುವನ್ನ' 
ಇಲ್ಲಿ ಬಳಸಿಕೊಂಡಿರುವ ಎಲ್ಲ ಪ್ರತಿಮೆಗಳೂ ವೈದಿಕ ಯಜ್ಞಕ್ಷಾರ್ಯದ ಪ್ರತಿಮೆಗಳು.ಸಮಿತ್ಕು 
ಅಗ್ನಿ, ಯಾಜಕರ್ಮ, ಇಂಥವೆಲ್ಲ ಶೂದ್ರನೊಬ್ಬಬಳಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಅಸಾಧ್ಯ.ಎಚ್‌.ಎಸ್‌.ವಿ. 
ಯಾವ ಅಳುಕೂ ಇಲ್ಲದೇ ತಮ್ಮಅನುಭವಕ್ಕೆ ಬದ್ಧರಾಗಿ, ಪ್ರಾಮಾಣಿಕರಾಗಿ ಇಂಥ ಪ್ರತಿಮೆಗಳನ್ನು 
ಉಚಿತವಾಗಿಯೇ ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ.ಆದರೆ ಅವರ ಆಶಯ ಮಾತ್ರ ಪಾರಂಪರಿಕ ಯಜ್ಞ 
ಸ್ವರೂಪಕ್ಕಿಂತ ಭಿನ್ನವಾದದ್ದು ಒಲೆಯೇ ಅಗ್ನಿಕುಂಡ ಇಲ್ಲಿಹಾಗೆಯೇ ದೇಹವೂ 
ಕೂಡಾ.ಅಕ್ಕಿಯೆಂಬ ಕಚ್ಚಾ ವಸ್ತು ಕೆಳಗೆ ಅಗ್ನಿಯಿಂದ ಉರಿಸಿಕೊಂಡು ,ನೀರಿನಲ್ಲಿ ಕುದಿದು 
ಹೂವಿನಂತರಳುವ ಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ ಸಹಜತೆಯ, ಜೀವ ಪರವಾದ ನಿಲುವಿದೆ.ಹಾಗೆಯೇ ದೇಹ 
ಸೀಕರಿಸುವ ಈ ಅನ್ನ ರಕವಾಗುವ, ಭಾವಕ್ರಿಯೆಯ ಪೋಷಕವೂ ಆಗುವ ಧಾತುವೂ ಆಗುತದೆ. 
ಪಾಕ ಕ್ರಿಯೆಯಿಂದ, ಬಡಿಸುವ ಕ್ರಿಯೆಯಿಂದ ಮುಂದುವರಿಯುತ್ತ ಕವಿತೆ ಒಂದು ಕೌಟುಂಬಿಕ 
ನೆಲೆಗೆ ದಾಟುತದೆ.ಹಾಗೆ ದಾಟುವಾಗ ಒಂದು ಕಥನವನ್ನೂ ಕಟ್ಟಿಕೊಳ್ಳುತದೆ.ವಯಸಿಿನಿಂದ 
ಅನುಭವ ಪಡೆದ ಮನೆಯ ಹಿರಿಯನೊಬ್ಬನ ಸ್ವಗತದಂತೆ ಇಲ್ಲಿನ ನಿರೂಪಣೆಯಿದೆ.ಅವನ ಎಲ್ಲ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯ,ಸಂದನ, ನಿರ್ದೇಶನಗಳೂ ಇಲ್ಲಿಮೂರ್ತಗೊಳ್ಳುತ್ತವೆ.ಕುಟುಂಬ ಎಂಬಸಂಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ 
ಅಲ್ಲದ್ದು, ಒಲ್ಲದ್ದು, ಹಾಾದಾದದ್ದುಎಲ್ಲವೂ ಕಲಸಿಕೊಂಡಿರುತ್ತೆ 

ವ "ಹಿಂದೆ ರಾಡಿಯ ಮಾಡಿ ಮುಳುಗಿದ್ದ ಕೊಡಪಾನ 

ಮೇಲಕ್ಕೆ ಬರದೆ ನಿರ್ವಾಹವಿಲ್ಲ' 
ಈ ರೂಪಕ ಇಡೀ ಕೌಟುಂಬಿಕ ವಿದ್ಯಮಾನಗಳಿಗೆ ಹಿಡಿದ ಕನ್ನಡಿಯಂತಿದೆ.ಎಲ್ಲ 
ತಿಳಿಯಾಗಬೇಕಾದರೆ ಬಗ್ಗಡದ ನೆಲೆಯಿಂದಲೇ ಆಗಬೇಕು.ಭೂತದ ನಿಚ್ಚಳ ತಿಳುವಳಿಕೆಯಿಂದಲೇ 
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ವರ್ತಮಾನದ ಪಾರದರ್ಶಕತೆ ಸಾಧ್ಯಗೊಳ್ಳುವುದು.ಈ ಕರ್ಷಣ ಜೀವಂತಿಕೆಯ ಸೂಚಕವೂ 
ಹೌದು.ಹಳೆಯ ತಲೆಮಾರು ಹೊಸ / ತಲವ ತಾರಿನೊಂದಿಗೆ ಸೆಣಸ ುತಲೇ ಭವಿಷ್ಯ ವನ್ನು 
ರೂಪಿಸುತಿರುತ್ತೆಮೌಲ್ಯಗಳು ಪಲ್ಲಟವಾಗುವಾಗತಾಳೈಸಹಿಷ್ಣತೆ,ತನ್ನಬಗೆಗೆ ಸರಬೇಕಾದ ಅರಿವು 
ಬಹಳ ಮುಖ್ಯ. 

"ಮಾತು ಕರಗಲಿ ಸಂಜೆಯಲ್ಲಿಎಣ್ಣೆ ತೀರಿದೆ, 

ಕೀಲು ಕಿರುಗುಟ್ಟುವುದು ಸಹಜ 

ಮಾತು ಕೇಳುವುದಿಲ್ಲ ಎನ್ನಬೇಡಿ' 
ವೃದ್ಧಾಪ್ಯದಿಂದ ಮಾಗಿದ ಮನಸೊಂದು ತನ್ನ ಜೀವನ ಬಂಡಿಯಲ್ಲಿ ಪಯಣಿಸುತ್ತಾತನ್ನ ಕೌಟುಂಬಿಕ 
ಚೌಕಟ್ಟನ್ನು ಬಿಗಿಗೊಳಿಸುವ ವಿಧಾನವಿದು.ಹೊಸ ತಲೆಮಾರಿನ ಜನಾಂಗಕ್ಕೆ ತಾನು ನೀಡಲೇ 
ಬೇಕಾದ ಅನಿವಾರ್ಯ ತಿಳುವಳಿಕೆ ಇದು.ಅವನು ತನ್ನ ಜೀವನದ ಕೊನೆಯ ಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ 
ಆಧುನಿಕತೆಯ ಹೊಸ ಉನ್ಮಾದವನ್ನೂ ನೋಡುತಿದ್ದಾನೆ. ಆದರೆ ಅದರ ಬಗೆಗೆ ಅವನಲ್ಲಿ 
ಸಿನಿಕತೆಯಿಲ್ಲ ತನ್ನ ಪರಂಪರೆಯ ಎಷ್ಟೋ ಸಂಪ್ರ ದಾಯಗಳು ಅವನ ಕಣ 'ದುರೇ 
ನಷ್ಟಗೊಂಡಿವೆ.ಅನೇಕವು ಯಾಂತ್ರಿಕವಾಗಿವೆ." ಆಿಗಳ್ಕೀಗ ರಂಗು ನೀರ ಥಳಿಸಿಯೇ ಇಲ್ಲ ಡಬ್ಬ 
: ಕುಕ್ಕಿದರೆ ಸರಿ ರಂಗವಲ್ಲಿ' ಬದುಕಿನ ಕಲಾತ್ಮಕ ಆಯಾಮವೂ ಯಾಂತ್ರಿಕ ಸ್ಥಿತಿ ತಲುಪಿರುವುದನ್ನು 
ಇದು ಸೂಚಿಸುತದೆ.ಆದರೆ ಈ ತಲೆಮಾರನ್ನು ನಿರ್ಲಕ್ಷಿಸುವಂತಿಲ್ಲಅವರನ್ನೂ ಆಶೀರ್ವದಿಸುವ 
ಹಿರಿತನ, ಸಹನೆ ಅವನಿಗಿದೆ. 

ಅವನು ಅಥವಾ ಅವರು (ಹೆಂಡತಿಯೂ ಇದಾಳು) ಹರಟು ನಿಂತಿದ್ದಾರೆ.ನಕ್ಕು 

ಬೀಳ್ಕೊಡುವುದಷ್ಟೇ ಹೊಸ ತಲೆಮಾರು ಅಂಥವರಿಗೆ ಸಲ್ಲಿಸುವ ಗೌರವ.ಅಷ್ಟೇ ಗೌರವ ಈ 
ಕುಟುಂಬದ ಕಿರಿಯರ ಬಗ್ಗೆ ಪ್‌ ವೃದ್ಧ ನಾಯಕನಿಗೆ .ಹೊಸ ಜೀವಗಳನ್ನು ಕೊಟ್ಟ ಸೊಸೆಯರ 
ಬಗ್ಗೆಯಂತೂ ಅಪಾರ ಹೆಮ್ಮೆಯೂ ಇದೆ. 

“ಮುದಿ ಕಣ್ಣುಗಳ ಮುಂದೆ ಮುದ್ದಾದ ಬೊಂಬೆಗಳ 

ನವರಾತ್ರಿಯನು ತೆರೆದ ವರದೆಯರು. 
ಎಲ್ಲಿಂದಲೋ ಬಂದು ಇಲ್ಲಿಹೂ ಬಿಡುವ ಅವರು ಕುಟುಂಬದ ಬಹುದೊಡ್ಡ ಆಸ್ಕಿಹೊರಡುವ 
ಮುನ್ನ ವೃದ್ಧ ನಾಯಕನ ಕೋರಿಕೆ ಇಷ್ಟೆ- "ಚಿಟ್ಟೆಗಳ ರಕ್ಕೆ ಮೆಲ್ಲಗೆ ಒರೆಸಿ ಹಾರಿಸಿ ಬಿಡಿ, ಚಂದ್ರ 
ಬಿಂಬಕ್ಕಿರಲಿ ದೃಷ್ಟಿ ಬೊಟ್ಟು.' ಪ್ರಾ ಕೃತಿಕ ಸ ಸಷಸಸಭತಿ ಸೊಗಸಾದ ಚಿತ್ರವಿದು.ಬದುಕಿನ 
ಸಚಿ ಮುಖಕ್ಕೆ ವೂ ಲೇಪನವೂ ಹೌದು.ಈ ತಾತಸೃ ಪಿಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿಕಾಮ 
ಮೌಲ್ಯಕ್ಕೆ ಹೇಗೆ ಟಾಸ್‌ ಕೊಡುಗೆಯಿತಿರುವನೋ ಈಗಯೇ ಮತ್ತೊಂದು 
ಸೃಜನಶೀಲ ಕ್ರಿ ಯೆಯಲ್ಲೂ ಭಾಗವಹಿಸಿದಾತ. 

"ದಾರೆ ಐದನೆ ಸೊಸೆಯೆ,ಐದನೆಯ ಮಗ ಹುಟ್ಟಿ 

ಬೆಳೆದಾಗ ನ ಹೆಗಲೆತರಕ್ಕೆ 

ಬೀಜವಿಲ್ಲದ ಜಾಯ ನಡೆದೇ ಇದೆ 

ಬಣ್ಣಗನಸನ್ನಿಲ್ಲಿ ಬೆಳೆಯಲಿಕ್ಕೆ? 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೭೭ 


ಈ ಐದನೆಯ ಸೊಸೆ ಬಹುಮಹತ್ವದ ಸೊಸೆ.ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಸೊಸೆ ಆಕೆ.ಆಕೆ ಪೂರ್ಣತೆಯನ್ನೂ, 
ವರ್ಣಮಯತೆಯನ್ನೂ ಸೊಗಸನ್ನೂ ಕನಸಿನ ರಂಗುಗಳನ್ನೂಒದಗಿಸುವವಳು.ಮೂರ್ತರೂಪೀ 
ಪ್ರಪಂಚದ ಮೂರ್ತ ಪ್ರತಿಮೆಗಳಿಂದ ಉದ್ಭವಗೊಳ್ಳುವ ಅಮೂರ್ತ ಕನಸುಗಳನ್ನು ಬೆಳೆಯುವ 
ದಿವ್ಯ ಸೊಸೆಯಿವಳು."ಬಣ್ಣಗನಸು' ಎಂಬ ರೂಪಕ ಇದನ್ನುದ್ದನಿಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಹೇಳುತದೆ.ಭಾವ 
ಪೂರ್ಣತೆಯ ಒಟ್ಟುಕೌಟುಂಬಿಕ ನೆಲೆಗೆ ಸೌಂದರ್ಯಾತ್ಮಕ ಆಯಾಮವನ್ನುಕೊಡುವ ಈ ಸೊಸೆ 
ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕವಾಗಿ ಮಹತ್ವದವಳು.ಆದರೆ ಮು ಸಂದರ್ಯಾತ್ಮಕ ಆಯಾಮ ಯಾವಾಗಲೂ 
ಪೂರ್ಣತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುವಂತಹುದಲ್ಲ ಪೂರ್ಣತೆಯ ಸಾಕಾರಕ್ಕೆ ತುಡಿಯುವ ಮೆಟ್ಟಿಲುಗಳನ್ನು 
ನಿರ್ಮಾಣಮಾಡಿ ಏರುತಲೇ ಹೋಗುವಂಥದಕ್ಕೆ ಸಹಾಯಕ.ಆದರೆ ಅದು ಬದುಕಿನ ಬಹು 
ಪ್ರಮುಖ ಆಯಾಮ.ಮೂರ್ತ ರೂಪದ ಕೌಟುಂಬಿಕ ವಿವರಗಳಿಂದ ಸೌಂದರ್ಯಾತ್ಮಕ 
ಬಯಕೆಯ ಅಮೂರ್ತಕ್ಕೆ ಕೊಂಡೊಯ್ಯುವ ಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು "ಪಂಚವಾಳ' ಯಶಸ್ವಿಯಾಗಿ 
ರೂಪಿಸುತ್ತದೆ.ಅದಕ್ಕೆ ತಕ್ಕ ಬಂಧ, ಭಾಷೆಯ ಬಳಕೆ, ರೂಪಕ ನಿರ್ಮಾಣ ಕವಿತೆಯ 
ಸೌಂದರ್ಯವನ್ನು ಮತಷ್ಟು ಹೆಚ್ಚಿಸುವಂತಿದೆ.ಬದುಕಿನ ಒಣಗಿದ ಸ್ಥಿತಿಗೆ ಆರ್ದ್ರತೆಯನ್ನು ಈ 
ಸೌಂದರ್ಯಾತ್ಮಕ ಆಯಾಮ ತಂದುಕೊಡುತದೆ.ಒಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ"ಪಂಚವಾಳ' ಐದು ಬಟ್ಟಲಿನ ಒಂದು 
ಕೌಟುಂಬಿಕ ರೂಪಕವಾಗಿ ಬಿಚ್ಚಿಕೊಳ್ಳುವ ಪರಿ ಅನನ್ಯವಾದದ್ದು 

ಧರ್ಮ,ಕುಟುಂಬ ಎಂಬ ಸಂಸ್ಥೆಗಳನ್ನು ವಿಚಕ್ಷಣ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ನೋಡುವ 
ಕವಿತೆಗಳಂತೆಯೇ ಇಡೀ ಬದುಕಿನ ಅಪೂರ್ಣತೆಯನ್ನು ಪೂರ್ಣಕ್ಕೆ ತಲುಪಿಸುವ ಆಶಯವುಳ್ಳ 
ಕವಿತೆ "ಬಾರಾ ಕಮಾನಿನಲ್ಲಿ'.ಇದೊಂದು ಅಪೂರ್ಣ ಕಟ್ಟಡ.ಹಾಗೆಂದು ಈ ಕಟ್ಟಡದ 
ವರ್ಣನೆಯೇನೂ ಈ ಕವಿತೆಯಲ್ಲಿಲ್ಲಇದನ್ನು ರೂಪಕವಾಗಿ ಬಳಸಿಕೊಂಡ ಈ ಕವಿತೆಯ ತುಂಬ 
ದಟ್ಟವಾದ, ಗಾಢವಾದ ವಿಷಣ್ಣತೆ ಆವರಿಸಿಕೊಂಡು ಬಿಟ್ಟಿದೆ.ಸಂಜೆಯಲ್ಲಿ ಎರಡು ಜೀವಗಳು 
ನಡೆಸುವ ಸಲ್ಲಾಹದಂತೆ ಇಲ್ಲಿತೋರಿದರೂ ಬದುಕು ಎಂದೆಂದಿಗೂ ಪೂರ್ಣಗೊಳ್ಳದ ಬಾರಾ 
ಕಮಾನಿನಂತಾಗಿಬಿಟ್ಟಿದೆ ಎಂಬ ದಿಗಿಲಿನ ಅಪೂರ್ವ ನಿರೂಪಣೆ ಇಲ್ಲಿದೆ.ಕವಿತೆಯ ಆರಂಭ 
ನಿತ್ರಾಣಗೊಂಡ,ಪೇಲವವಾದ ಪ್ರಕೃತಿ ಪ್ರತಿಮೆಯ ಮೂಲಕವೇ. 

ನೆತ್ತಿಮೇಲೆ ನಸುಗಪ್ಪು ಬಾನು,ಬೆಳ್ಳಗೆ ಬಿಳಿಚಿಕೊಂಡಿರುವ ಚಂದ್ರ ಕಾಣು- 

ತಿದ್ದಾನೆ, ರಕ್ತ ಬಸಿದು ಮೂಳೆ ಚಿಪ್ಪಾದ ಬಾಣಂತಿಯಂತೆ....' 
ಏನೋ ಎಡವಟ್ಟಾಗಿರುವುದನ್ನು ಮ್ಹಾನವಾದ ಈ ವಾತಾವರಣವೇ ಸೂಚಿಸುವಂತಿದೆ.ನಾಯಕ 
ನಾಯಿಕೆಯ ನಡುವೆ ಏನೋ ವೃತ್ಯಾಸವಾಗಿರುವಂತಿದೆ. ನಾಯಕ ಮುಣಿಸುವ 
ಮೂಡಿನಲ್ಲಿರುವಂತಿದ್ದರೂ ಒರಟು ಬೆರೆತ ನಯದಲ್ಲೇ ರಾಾಡಿಸುತಿರುವಂತೆ ಕಾಣುತದೆ. ಒಬ್ಬನೇ 
ಮಾತಾಡುತಿದಾನೆ-"ಹಾಡಬೇಡ ಮೂಗಿನಲ್ಲೇ ಭಾವಗೀತೆಯ-ಯಾವ ಮೋಹನ ರಾಗ'. ಈ 
ರೂಪಕ ಚೆಲ್ಬುತನದಲ್ಲೇ ಇರಬಹುದಾದ ತನ್ನ ಸಂಗಾತಿಯನ್ನು ಗದರಿಸುವಂತಿದೆ.ಅಡಿಗರ 
ಮೋಹನ ಮುರಲಿ ಕವಿತೆಯ ಆಶಯವನ್ನು ಮೀರಬೇಕೆನ್ನುವ ಇಂಗಿತವೂ ಇಲ್ಲಿರುವಂತಿದೆ.ಅಲ್ಲಿ 
ತತ್ತ್ವಕ್ಕೆ ಆಕರ್ಷಿತವಾಗುವ,ಲೌಕಿಕ ಬದುಕಿನಿಂದ ಎಮುಖಗೊಳ್ಳುವ ಆತಂಕ ಕಾಡುತದೆ.ಅದಕ್ಕೇ 
ಆ ರಾಗ ಬೇಡ.ಅಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಬಿಟ್ಟಿರುವ,ನೋವು ಯಾತನೆಗಳಿಂದ ತುಂಬಿಹೋಗಿರುವ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೭೮ 


ಚ 


ಬದುಕು ವಿಮುಖತೆಯಿಂದ ಪೂರ್ಣಗೊಳ್ಳಲಾರದು.ಲೌಕಿಕ ಪ್ರಯತ್ನದಿಂದಲೇ ಅದನ್ನು 
ಪೂರ್ಣಗೊಳಿಸುವ ಜವಾಬ್ದಾರಿ ಇಬ್ಬರ ಹೆಗಲ ಮೇಲೂ ಇದೆ.ಈ ಅಪೂರ್ಣವನ್ನು 
ಪೂರ್ಣಗೊಳಿಸುವ ಕ್ರಿಯಾಪ್ರತಿಮೆಗಳು ಇಲ್ಲಿ ಸಾಲು ಸಾಲಾಗಿ ನೆರೆಯುತವೆ."ಮರತೇ 
ಹೋಗಿರುವ ಹಳೆಯ ಸಾಲ ಹಾಡು,ಮೈಸೂರಮಲ್ಲಿಗೆಯ ರಾಯರು ಬಂದದ್ದ ಬಿಟ್ಟುಬಿಡದೇ 
ಹಾಡಿದ್ದು ',"ಅಂಗೈ ಬಾವಿ ತೋಡಿ ಜುಳು ಜುಳು ನೀರಾಡಿದ್ದು? .ಜೀವನದ ನಚ್ಚಗಿನ ಕ್ಹಣಗಳಿವು. 
ಇವನ್ನು ಮತ್ತೆ ನಮ್ಮ ಬದುಕಿಗೆ ತಂದರೆ ಬಾರಾ ಕಮಾನಿನ ಖಾಲಿ ಖಾಲಿ ಜಾಗ ಭರ್ತಿಯಾದರೂ 
ಆದೀತು.ಬದುಕಿಗೆ ಮುಖಮಾಡುವ ಇಂಗಿತ ಇಲ್ಲಿ ವ್ಯಕಗೊಳ್ಳುತದೆ.ಅದಕ್ಕೆ "ಮಣ್ಣಲ್ಲಿ ಕವಿತೆಯ 
ಕಣ್ಣು ಬರೆಯುವ ಅಮಾಯಕ ಸಂಚಿಗೆ ನಾವು ತೆರೆದುಕೊಳ್ಳ ಲೇ ಬೇಕು.ಈ ರೂಪಕ 
ಭಾವಗೀತೆಯ ಮೋಹಕ ಸೆಳೆತದಿಂದ ನೇರ ಬದುಕಿನ ಯುದ್ಧರಂಗಕ್ಕೇ ಧುಮುಕಬೇಕೆಂಬುದನ್ನು 
ಇಂಗಿತಗೊಳಿಸುತದೆ.ವೆಂಕಟೇಶಮೂರ್ತಿಯವರ ಕಾವ್ಯ ಧೋರಣೆಯಲ್ಲಾಗಬಹುದಾದ 
ಮಹತ್ವದ ತಿರುವನ್ನುಇದು ಸೂಚಿಸುವಂತಿದೆ.ಬಾರಾಕಮಾನು ಹೇಗಿದ್ದರೂ ಕಲ್ಲು: ಮಣ್ಣಿನ ಭೌತಿಕ 
ಕಟ್ಟಡ. ಅದನ್ನುಯಾರು ಬೇಕಾದರೂ ಪೂರ್ಣಗೊಳಿಸಿಯಾರು.ಆದರೆ ಬದುಕು ಹಾಗಲ್ಲಅದನ್ನು 
ಪೂರ್ಣಗೊಳಿಸುವವರು ಅದನ್ನು ಬದುಕುತಿರುವ ಮನುಷ್ಯರೇ.ಅದಕ್ಕೇ ಎಲ್ಲ ಎಷಣ್ಣತೆಗಳ 
ನಡುವೈೆ,ಎಲ್ಲಸೋಲುಗಳ ನಡುವೆ, ಎಲ್ಲನಿರಾಸೆಗಳ ನಡುವೆ ಪ್ರಯತ್ನ ನಡೆದೇ ತೀರಬೇಕು.ಆದರೆ 
ಇದು ತಾತ್ವಿಕ ಸೌಂದರ್ಯದ ಪರಿಕರದಿಂದಾಗುವುದಲ್ಲ 

ಚಾಚುತ್ತೇನೆ ನೀಳ್ಬೋಳು ನಾನು...ದಯಮಾಡಿ ಚಾಚು ನೀನೂ 

ಪೂರ್ಣವಾದರೂ ಆಗಲಿ ಕಡೇ ಪಕ ಹದಿಮೂರನೇ ಕಮಾನು...! 

"ಕಡೇಪಕ್ಷ ' ಎಂಬ ಒತ್ತು ವರ್ತಮಾನಕ್ಕೆ ಸಲ್ಲುವಂಥದು. ನಮ್ಮಿಂದ ಇಡೀ ಸಮಾಜದ ಕಟ್ಟಡವನ್ನು 
ಪೂರ್ಣ ಮಾಡುವುದು ಅಸಾಧ್ಯ ವೆಂದಾದರೆ ನ ನಮ್ಮ ಕಮಾನನ್ನು ಪೂರ್ಣಗೊಳಿಸಿಕೊಳ್ಳೊ ೇಣ. 
ಮತ್ತೆ ಕೌಟುಂಬಿಕ ಪರಾ ಒತ್ತು. ಪ್ರತಿಜೋಡಿಯೂ ಪ ಒತ್ತನ್ನು ನೀಡಿಕೊಂಡರೆ 
ಸಮಾಜದ ಅಪೂರ್ಣ ಬಾರಾ ಕಮಾನೂ ಪೂರ್ಣಗೊಂಡೀತು. ಕವಿತೆಯಲ್ಲಿ ಕವಿದಿರುವ ವವಿಷಣ್ಣತೆ 
ನಮ್ಮನ್ನು ಮ್‌ನದಲಿ  ನಿಲ್ಲಿಸುತದೆ.ಆದರೆ ಅದು ಗಾಢವಾದ ಆಶಾವಾದದ ಭರವಸೆಯನ್ನೂ 
ನೀಡುತದೆ. 

"ನದೀತೀರದಲ್ಲಿ'ನ ಎಲ್ಲಕವಿತೆಗಳೂ ಹೀಗೆ ಬದುಕಿನ ನಿಗೂಢತೆಯನ್ನೂ ಅದರೆಲ್ಲ 
ವಿಕೃತಿಯನ್ನೂ ವಿಸ್ತ ಸತಿಯ ಆತಂಕವನ್ನೂ ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಅಪ ಪರೂಪಕ್ಕೆ ಒದಗಿ ಬರುವ ಸಂತೋಷ ಷಮಯ. 
ಕ್ಷಣವನ್ನೂ ಜಾ ಬೇರೆ ಛಂದ ಬಂಧದಲ್ಲಿ ಅಭಿವ್ಯ ಕಿಸುತವೆ. ಆದರೆ ಈ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಪ್ರಶ್ನೆ 
ಪ್ರಶ್ನೆಯಾಗಿಯೇ ಉಳಿಯುತದಲ್ಲ! ಬದುಕಿನಲ್ಲಿಸ ಸಂಸ್ಕ ತಿಯೂ ಆಟವಾಡುತಿರುತದಲ್ಲ [ ಅದೂ. 
ಇಲ್ಲಿ ಆಕೃತಿ ಪಡೆದಿದೆ. ಬದುಕು ತನ್ನಸ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಅಕ್ಕಿಯನ್ನು ತಾನೇ ಕಟ್ಟಿಕೊಂಡಿರುತದೆ. ಮತ್ತು 
ತನ್ನನ್ನು ತ ಮೂಲಕವೇ ಅರಳಿಸಿಕೊಳ್ಳ ಲು ತವಕಿಸುತ್ತಿರುತದೆ. ಆದರೆ ಅಂಥಾ ಒಂದು ಸಾಂಸ ತಿಕ 
ನೆಲೆಯೇ ಕುಸಿಯುವಂತಾದರೆ,ಅನಾ ಕ್ರಮಣಕೊ ಳಕ್ಕಾ ದರೆ ,ವಿರೂಪಗೊಂಡರೆ ಸಹಜ ತು 
ಲಯವೇ ಹಾನಿಯಾಗಿಬಿಡುತದೆ. ಈ ಹಾರ್‌ ತಡೆಗಟ್ಟುವುದು ಬೇರೆ,ಆದರೆ ಅದು 
ಆಗಿಯೇ ಆಗುತದಲ್ಲ ಅದು. ಹುಟ್ಟಿಸುವ ದಿಗಿಲು ಸ ಸಹಜವಾದದಲ್ಲ ' ಎಲ್ಲಿದ್ದೀಯಾ ಕಂಚಿನ 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೭೯ 


ತೇರೇ...?' ಎಂಬ ಕವಿತೆ ಇದನ್ನೇ ಹೇಳುತದೆ. ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಪಲ್ಲಟವನ್ನೂ ಅನ್ಯಾಕ್ರಮಣದ 
ಭಯಂಕರತೆಯನ್ನೂ » ವೇಷ ಬದಲಾವಣೆಯ ನಯಗಾರಿಕೆಯನ್ನೂ ಪರಿಣಾಮಕಾರಿಯಾಗಿ 
ಅಭಿವ್ಯಕಿಸುತದೆ.ಎಚ್‌.ಎಸ್‌.ವಿ.ಯವರ ಕ್ರಿಯಾ ಪರ್ವ ಸಂಕಲನದ "ಕಂಚಿನ ತೇರು' ಕವಿತೆಯ 
ಹಿನ್ನೋಟವಿಲ್ಲದೆ ಈ ಕವಿತೆಯ ದಟ್ಫತೆ ನಮ್ಮನ್ನು ತಟ್ಟಲಾರದು.ಅಲ್ಲಿ ಕಂಚಿನ ತೇರಿದೆ.ಆದರೆ 
ರಾಜಕುಮಾರಿಯನ್ನು ಕಾಡಿನಲ್ಲಿ ಬಿಟ್ಟು ನೀರಿಗೆಂದು ಹೋದ ರಾಜಕುಮಾರ ಹಿಂದಿರುಗಿಯೇ 
ಇಲ್ಲ ಕಂಚಿನ ತೇರು ಇನ್ನೂ ಗಟ್ಟಿಯಾಗಿದೆ.ಅದರ ಎಲ್ಲ ಕುಸುರಿಗಳೂ ಇನ್ನೂ ಹಾಳಾಗದೇ 
ಹಾಗೆಯೇ ಉಳಿದಿದೆ.ಅದರ ಸೌಂದರ್ಯಕ್ಕೆ ಆಕರ್ಷಿತನಾಗುವ ರಾಕ್ಚಸನಿಂದ ಅದನ್ನುಕೊಂಚವೂ 
ಅಲ್ಲಾಡಿಸಲಾಗಿಲ್ಲಒಂದು ರೀತಿಯ ಭಯ,ದುಗುಡ ಎಲ್ಲ ಇದ್ದೂ ರಾಜಕುಮಾರನ ಬರವಿನ 
ರಾಜಕುಮಾರಿಯ ನಿರೀಕ್ಷೆಯನ್ನಿನ್ನೂ ಹುಸಿಗೊಳಿಸಿಲ್ಲ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಗಟ್ಟಿತನಕ್ಕೆ ಅಷ್ಟೇನೂ ಪೆಟ್ಟು 
ಬಿದ್ದಂತಿಲ್ಲಅಲ್ಲಿಆದರೆ "ಎಲ್ಲಿದ್ದೀಯಾ ಕಂಚಿನ ತೇರೇ...' ಕವಿತೆಯಲ್ಲಿಕಂಚಿನ ತೇರೇ ಮಾಯ. 
ಅದೇ ರಾಜಕುಮಾರಿ ಇದ್ದಾಳೆ. ಆದರೆ ರಾಜಕುಮಾರನ ಚಹರೆಯೇ ಬದಲಾಗಿಬಿಟ್ಟಿದೆ. ಪ್ರ 
ಬದಲಾದ ಚಹರೆಯ ರಾಜಕುಮಾರ ವಾಪಸ್ಸು ಬಂದಿದ್ದಾನೆ. ಬಾಗಿಲನ್ನೂ ಬಡಿಯುತಿದ್ದಾನೆ. 
ಕೀಲಿನಲ್ಲಿ ನೋಡುವ ರಾಜಕುಮಾರಿಗೆ ಕಾಣಿಸುವುದು ಅಪ ಪರಿಚಿತ ಬಾ ಆಕೃತಿ. 

"ತುಟಿಯ ಎರಡೂ ಪಕ್ಕ ಚಾಚಿವೆ ಚಂದ್ರ ಕೋರೆಯ ಬಾಚಿ ನೆತಿಯ 

ಮೇಲೆ ಗಾಳಿಗೆ ಜೋಲಿ ಹೊಡೆಯುವ ಛಿದ್ರ ಧೂಮ್ರ ಶಿಖಿ' 
ರಾಜಕುಮಾರಿಯ ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುವ ಈ ವಿಕೃತ ರೂಪ ಅವಳ ರಾಜಕುಮಾರನದ್ದಂತೂ ಅಲ್ಲವೇ 
ಅಲ್ಲಆದರೆ ಅವನು ಹೇಳುವ ಪ್ರತಿ ನೆನಪೂ,ಪ್ರತಿ ಗುರುತೂ ಅವಳಿಗೆ ಪರಿಚಿತವೇ.ಎಂಥ 
ವಿಪರ್ಯಾಸವೆಂದರೆ ರಾಜಕುಮಾರಿ "ನೀನು ರಾಜಕುಮಾರನೋ ಕಾಡ ರಕ್ಕಸನೋ' ಎಂದು 
ಕೇಳಿದ್ದಕ್ಕೆ : 

"ಎಂಥ ಪ್ರಶ್ನೆಯೆ ಚಿನ್ನ, ನಿನ್ನನ್ನೆ ನಂಬಿ ಬಂದವನನ್ನ 

ಬಾಗಿಲ ಮುಂದೆ ದೇಹೀ ಎಂದು ಹೃದಯದ ಗಿಂಡಿ ಹಿಡಿದವನ 

ಕೇಳಬಹುದೇ ಹೀಗೆ?' 
ಎಂಥಾ ಅಂಗಲಾಚುವಿಕೆ, ಹೃದಯವೇ ಕರಗಿ ಹೋಗುವಂಥ ಆರ್ತತೆ. ತಮ್ಮ ಏಕಾಂತದ ಎಲ್ಲ 
ವಿವರಗಳನ್ನೂ ಅವನು ಬಿಚ್ಚಡುತ್ತಾನೆ ಅವಳೆದುರು.ಅತ್ಯಂತ ಖಾಸಗಿಯಾದ, ಗುಟ್ಟಾದಕ್ತಿ ಕಿ ಯೆಗಳಿವು 
ಗೊತ್ತಿರುವುದು ಅವರಿಬ್ಬರಿಗೇ. 

ರತಾ ಉಡಿ ಕಳಚಿದೀ ಕರ? ಎದೆಯ ಮೀಟುತಿದ್ದ ಈ ಕುಡಿ 

ಬೆರಳ, ಚುಂಬಿಸುತಿದ್ದ ಈ ತುಟಿ, ತೋಳ ತಳ್ಳ ಕ? 
ಯಾರು ತಾನೇ ಇದನ್ನು ಅನುಮಾನಿಸಿಯಾರು 9 ಬ ವೇಷದ ರಾಜಕುಮಾರ ಕೊನೆಗೂ 
ಅವಳನ್ನು ಗೆಲ್ಲುತಾನೆ. ಇಲ್ಲಿ ಗಮನಿಸಬೇಕಾದ್ದು ರಾಕ್ಚಸ ರಾಜಕುಮಾರನ ವೇಷದಲ್ಲಿ 
ಬಂದಿಲ್ಲವೆಂಬುದನ್ನು. ಕಂಬಾರರ ಕಾವ್ಯದಲ್ಲಿ ರಾಕ್ಚಸ ಪರಕಾಯ ಪ್ರವೇಶ ಹಾಡಿ ಬರುತಾನೆ. 
ಆದರೆ "ಇಲ್ಲಿ ರಾಜಸ ವೇಷವನ್ನು ತೊಟ್ಟ ರಾಜಕುಮಾರನೇ ಬಂದಿದ್ದಾನೆ. ಇದು ಅತಿ 
ಮುಖ್ಯ ವಾದದ್ದು ಈ ರಾಕ [ಸನ ಆರ್ತತೆಯಲ್ಲೇ ಒಂದು ಸಂಸ್ಕ ತಿಯ ವಿನಾಶವೂ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೮೦ 


ಅಡಗಿರುವಂತಿದೆ.ಹಾಗಾಗಿಯೇ ರಾಕ್ಮಸ ವೇಷವಿದ್ದರೂ ಅದು ಗೆಲ್ಲುತದೆ. ವಿರೂಪವೇ ಗೆಲ್ಲುವ 
ವರ್ತಮಾನಕ್ಕೆ ಈ ಕವಿತೆ ಒಂದು ಕಾವ್ಯಮಯ ವ್ಯಾಖ್ಯಾ ನವನ್ನೇ ನೀಡುವಂತಿದೆ. ಕಂಚಿನ ತೇರೂ 
ಇಲ್ಲ, ಅರಗುವರನೂ ಇಲ್ಲಕಥಕ ಮಂದಿಯ ಹುಡುಕಾಟಕ್ಕೂ ಕೊನೆಯಿಲ್ಲ ಸಿಕ್ಕದ ,ಮುಟ್ಟಲಾಗದ 
ಆದರೆ ನೋಡಿ ದೂರದಿಂದಲೇ ನೋಡಿ ಸಂತೋಷಪಡಬಹುದಾದ "ಕಾಮುನ ಬಿಲ್ಲಿನ 
ಅರಸುವಿಕೆಯಲ್ಲಿಕವಿತೆ ಮುಗಿಯುತದೆ. ನಮ್ಮ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ವಿಕಾಸವನ್ನೂ ಅದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾದ 
ಅನ್ಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ದಾಳಿಯನ್ನೂ ಈ ಕವಿತೆ ಭಿನ್ನರೀತಿಯಲ್ಲಿ ನಿರೂಪಿಸುವುದರಿಂದ ಆಪವಾಗುತವೆ. 
ಪಶ್ಚಿಮದ ಜೊತೆಗಿನ ಪೌರಾತ್ಯ ರಾಜಿಯನ್ನು ಬಹು ಮಾರ್ಮಿಕವಾಗಿ ಈಕವಿತೆ ವಿಡಂಬಿಸುತ್ತದೆ. 
"ಅಮೇರಿಕಾದಲ್ಲಿ ಬಿಲ್ಲು ಹಬ್ಬ ಎಂಬ "ಎಚ್‌. ಎಸ್‌.ವಿ.ಯವರ ಮತೊಂದು ಕವಿತೆ 
ವ್ಯಾಪಾರೀಕರಣದ. ನೆಲೆಯಿಂದ ಇದನ್ನೇ ಹೇಳುತದೆ. 
"ನದೀ ತೀರದಲ್ಲಿ' ಕವಿತೆ ಈ ಸಂಕಲನದ ಶೀರ್ಷಿಕೆಯೂ ಆಗಿದೆ. 
ಎಚ್‌.ಎಸ್‌.ವಿ.ಯವರ ಪ್ರಾತಿನಿಧಿಕ ಕವಿತೆ ಎಂದರೂ ಸರಿಯೇ.ಸಾನೆಟ್‌ ರೂಪದ ಈ ಕವಿತೆ 
ತನ್ನಪುಟ್ಟಆಕೃತಿಯಲ್ಲೇ ಗಹನವಾದದ್ದನ್ನುಚಿತ್ರವತ್ತಾದ ವರ್ಣನೆಯ ಮೂಲಕ ಹೇಳುತದೆ. ನದೀ 
ತೀರದಲ್ಲಿ ನೆರೆದಿರುವ ಕೊಕ್ಕರೆ ಹಿಂಡಿನ ವರ್ಣನೆಯ ಮೂಲಕ ಪ್ರಾರಂಭವಾಗುವ ಕವಿತೆ ಇಡೀ 
ಬದುಕನ್ನೇ ಒಂದು ಪ್ರಶ್ನೆಯ ರೂಪಕದಲ್ಲಿ ಹಿಡಿದಿಡುತದೆ.ಇಲ್ಲಿ ನದಿ ಬರೀ ನದಿಯಲ್ಲಕೊಕ್ಕರೆ 
ಕೇವಲ ಹಕ್ಕಿಗಳಲ್ಲ ನದಿ ಬದುಕಿನ ರೂಪಕವಾದರೆ ಕೊಕ್ಕರೆ ಪ್ರಶ್ನೆಯ ರೂಪಕವಾಗುತವೆ. 
ಆಶ್ಚರ್ಯದ ಅಭಿನಯ ಇಲ್ಲಿ ದಶ್ಯಗೊಳ್ಳುತದೆ. 
"ನದೀ ತೀರದಲ್ಲಿಆಹಾ! ಅಸಂಖ್ಯಾತ ಕೊಕ್ಕರೆ 
ಪ್ರಶ್ನೆಗಳೇ ಮೈತಾಳಿದ ಹಾಗೆ ಕೊರಳ ಕೊಂಕಿರೆ 
ಏನನ್ನವು ಕೇಳುತಿವೆ? ನಿಶ್ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥವೆ? 
ಅಥವಾ ಪ್ರಶ್ನೆ ಕೇಳುವುದೇ ಪ್ರಶ್ನೆಯ ಪರಮಾರ್ಥವೆ.' 
ನೀರವದಲ್ಲಿ "ನಿಶ್ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥ'ದ ಹುಡುಕಾಟ ಅಥವಾ ಬರೀ ಪ್ರಶ್ನೆಯ ಹುಡುಕಾಟ?ಬದುಕಿನ 
ಈ ದ್ವಂದ್ವಅನಾದಿಯಾದದ್ದು ಈಗಲೂ ಅದು ನಮ್ಮೆಲ್ಲರ ಬದುಕನ್ನು ಕಾಡುವ ಪ್ರಶ್ನೆಯೇ.ಹೀಗೆ 
ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಾಗಿರುವ ಕೊಕ್ಕರೆಗಳು ನದಿಯನ್ನು ಅದರ ಪಾಡಿಗೆ ಅದು ಹರಿಯಲು ಬಿಟ್ಟಿವೆಯೆ? 
"ಬಾನಿನೆಡೆಯ ಬಗಿವ ಬಿದಿಗೆ ಚಂದ್ರನ ಕುಡುಗೋಲು 
ನದಿಯ ಎದೆಯ ಬಗೆಯುತಿದೆಯೆ ಕೊಕ್ತ [ರೆಗಳ ಸಾಲು' 
"ಬಿದಿಗೆ ಚಂದ್ರನ ಕುಡುಗೋಲು' ಎಂಬ ರೂಪಕವೇ ಇಡೀ ಪ್ರಕೃತಿಯೇ ಒಂದು ತೆರನ 
ಪ್ರಶ್ನಾವಳಿಯಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕಿಕೊಂಡಿರುವ ಸಂದಿಗ್ಧ ಚಿತ್ರಣ ನೀಡುವಂಥದು. ಪ್ರಕೃತಿಯ ಮತೊಂದು 
ಭಾಗವಾದ ಕೊಕ್ಕರೆಗಳೂ ಅದನ್ನೇ ಮಾಡುತ್ತಿರುವಂತಿದೆ. ಈ ಸಾಮ್ಯ ಬಹುಮುಖ ವಾದದ್ದು 
ಪ್ರಕೃತಿಯ ಕೂಸಾದ ಮನುಷ್ಯನ ಬದುಕೂ ಇಲ್ಲಿಯೇ ಸಿಕ್ಕಿಹಾಕಿಕೊಂಡಿದೆ.ಈ ಪ್ರಶ್ನೆ ಅವನ ಬದುಕಿನ 
ಎದೆಯನ್ನೂ ಬಗೆಯುತಿದೆ. ಬದುಕನ್ನು ಬಗೆಯುವ ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಉತಧವೆಲ್ಲಿದೆ? 

ರಿಯ ಕೊಕ್ಕರೆಯ ಪಕ್ಕ. ಅಗೋ ಚಿಕ್ಕ ಪಿಳ್ಳೆ 

ಪ್ರಶ್ನೆ ಪ್ರಶ್ನೆ ಗುಟುಕಿಕಿವೆ ಕೊಕ್ಕದೆ ಕೊಕ್ಕಲ್ಲೆ ಕ 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/ಆಣ೧ 


ಅಸಾಮಾನ್ಯ ರೂಪಕ ಇದು. ಹೀಗೆ ಹೇಳುವ ಕೃತಿಯ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವನ್ನು ನಾವು ಮೆಚ್ಚಲೇ ಬೇಕು. 
ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಪ್ರಶ್ನೆ ಗುಟುಕು ನೀಡುವಂತೆ ಕೊಡುವ ಚಿತ್ರವೇ ನಮಗೆ ಪ್ರಶ್ನಾರ್ಥಕ ಉತ್ತರವನ್ನೂ 
ನೀಡುತದೆ. ಬದುಕಿನ ಬಹು ದೊಡ ವ್ಯಂಗ್ಯ ಇರುವುದೇ ಇಲ್ವಿ ಮನುಷ್ಯ. ಬಗೆದಷ್ಟೂ "ಬದುಕಿನ. 
ಪ್ರಶ್ನೆಗಳೇ ಅವನೆದುರು ಸಾಲಾಗಿ, ದಂಡಾಗಿ ನಿಲ್ಗುತವೆ. ಪ್ರಶ್ನೆಗಳ ಸಾಲು ಸಾಗುತಲೇ "ದೆ. 

"ಸಾಲು ಸಾಲು ಪ್ರಶ್ನಾರ್ಥಕ ಧ್ವಜವ ಹೊತುಕೊಂಡೇ 

ಸಾಗುವ ಇವು ಹಕ ಗಳೇ 7 ಉಪನಿಷದರ `ದಂಡೇ?' 
ಹಾಗೆ ಸಾಗುವ ಇವು ಕೇವಲ ಹಕ್ಕಿ ಗಳಲ್ಲ ಹಾಗಾದರೆ ಇವು ಉಪನಿಷದರ ದಂಡಿರಬಹುದೇ? 
ಇದೂ ಪ್ರಶ್ನೆಯೇ? ಇಡೀ. ಕವಿತೆ ಪ್ರಶ್ನೆಯ ಪರಿಭಾಷೆಯಲ್ಲಿಯೇ ತನ್ನನ್ನು 
ಅನಾವರಣಗೊಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಉಪನಿಷತ್‌ಕಾರರು ಕೇಳಿಕೊಂಡ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆ ಇನ್ನೂ ಉತರ 
ಸಿಕ್ಕಿಲ್ಲವೆಂಬ ಇಂಗಿತವಿದೆಯೇ ಇಲ್ಲ ಇದ್ದರೂ ಇದ್ದೀತು.ಯಾಕೆಂದರೆ ಅವರು ಕೇಳಿಕೊಂಡ 
ಪ್ರಶ್ನೆಗಳನ್ನೆ ನಾವು ಇಂದೂ ಕೇಳುತ್ತಿದ್ದೇವೆ ಮತ್ತುಉತರ ಹುಡುಕುತಿದ್ದೇವೆ. ಸಾನೆಟ್ಟಿನ ಲಯಕ್ಕೆ 
ತಕ್ಕ ಹಾಗೇ ಕೊನೆಗೆ ಪ್ರಶ್ನಾರ್ಥಕ ವ್ಯಕಿಯೊಬ್ಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯಲ್ಲೇ ಕೊನೆಗೊಳ್ಳುವ ಪ್ರತಿಮೆಯೊಂದು 
ಸಾರ್ಥಕವಾಗಿ ಬರುತದೆ. ನದೀ ತೀರದಲ್ಲಿ ನಿಂತ ಅವನು ಸುಮ್ಮನೇ ನಿಂತಿಲ್ಲ ಅನಂತ 
ಬೈೆರಜಗಿನಿಂದ, ಭ್ರಾಂತಿಯಿಂದ ನಿಂತಿದ್ದಾನೆ. ಅವನ ಭ್ರಾಂತಿ ಅವನನ್ನೇ ಬೆರಗಿನ ಅಭಿವ್ಯಕಿಯಾಗಿಸಿ 
ಬಿಡುತದೆ.ಹೀಗೆ ಅವನು ಬೆರಗಿನಲ್ಲಿಕರಗಿ ಹೋಗುತಾನೆ.ಉಪನಿಷತ್‌ಕಾರರ ಪ್ರತಿಮೆ ಬರುವುದೇ 
ಅವನಿಗಾಗಿ.ಅವನು ಆಧುನಿಕ ಉಪನಿಷತ್‌ಕಾರ ಇರಬಹುದೆ? ಪೂರ್ಣದ ಹುಡುಕಾಟಕ್ಕೆ 
ಉಪನಿಷತ್‌ಕಾರರು ಬಳಸಿದ್ದು ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನೇ.ಅವರು ಉತ್ತರ ಕಂಡುಕೊಂಡರೋ ಇಲ್ಲವೋ 
ಎನ್ನುವುದು ಇಲ್ಲಿಮುಖ್ಯ ಪ್ರಶ್ನೆಯಲ್ಲ. ಇಡೀ ಬದುಕೇ ಆಶ್ಚರ್ಯದ, ಚಕಿತತೆಯ, ಪ್ರಶ್ನೆಯ ರಕದಲ್ಲೇ 
ನಿರ್ಮಾಣಗೊಂಡಿರುವಂಥದು. ಹರಿವ ಬದುಕಿನ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಪ್ರಶ್ನಾರ್ಥಕವಾಗಿಯೇ ಗ್ರಹಿಸುತ್ತ 
ಪ್ರಶ್ನೆಯೇ ಆಗಿಬಿಡುವ ವ್ಯಂಗ್ಯವನ್ನು ಕವಿತೆ ಬಂಧ ಚಾತುರ್ಯದಲ್ಲೇ ಸಾಧಿಸಿಬಿಡುತದೆ.ನಮ್ಮ 
ಹಿರಿಯ ಸಜ್ಜನ ಕವಿ ಕಣವಿಯವರು ಈ ಕವಿತಾ ಸಂಗ್ರಹಕ್ಕೆ ಬೆನ್ನುಡಿಯಾಗಿ ಬರೆದಿರುವ ಸೊಗಸಾದ 
ಸಾನೆಟ್‌ ಕೂಡಾ ಇದನ್ನೇ ಹೇಳುತಿದೆ. 

"ವಿಹಾರಕ್ಕೆ ಬರಲಿಲ್ಲಈ ನದೀ ತೀರಕ್ಕೆ 

ಬದುಕಿನೇರಿಳಿತಗಳ ದಾಟಿ............ 


ತರಪ ಅವ ಅ ಅರ ಅ ಅ ಅ ಅಧಿ ಅಚ ಅರಿ ಅರಿ ಅ ಅ ಅ ಅಚ ಚಿ ಅಜಿ ಅ ಅಚ ಅ ಅ ಅಧಿ ಫಿ ಅ ಅಅಂ 


ಇಕ್ಕೆಲದ ಹಸಿರು ಮರಗಳ ತುಂಬ ಹಕ್ಕಿ ಗಳೇ 

ಕ್ಕೆ ಬಿಚ್ಚಿವೆ ಮತೆ  ದೂರದನ್ನೇಷಣೆಗೆ...' 
ಈ ಅನ್ವೇಷಣೆಗೆ ಕೊನೆಯೆಂಬುದೇ ಇಲ್ಲಇದು ಬದುಕಿಗೂ, ಕವಿಗೂ, ಕವಿತೆಗೂ ಏಕಕಾಲಕ್ಕೆ 
ಅನ್ವಯವಾಗುವಂಥದು. ದ ಬೆನ್ನುಡಿಯ ಸಾನೆಟ್‌ ಎಚ್‌.ಎಸ್‌.ವಿ.ಯವರ ಕವಿತೆಗಳ 
ಗುಣವನ್ನೂ ಅವರ ಪ್ರತಿಭೆಯ ಹದವನ್ನೂ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಅಭಿವ್ಯಕಿಸುತದೆ. 

ನದೀತೀರದಲ್ಲಿ] 7 ಸಂಕಲನದ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಕಂತಂಯೂ ಒಂದು ಧ್ಯಾನದ ಓದನ್ನು 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೮೨ 


ಅಪೇಕ್ಬಿಸುತವೆ. ಕುಸುರಿ ಕೆಲಸದ ಶ್ರುತಿಯೊಂದನ್ನು ನೋಡುವ ನೋಡುಗ ತನ್ನ ಸೂಕ್ಟ್ಮ 
ನೋಟವನ್ನು ಹೇಗೆ ಆಕೃತಿಯ ಸರ್ವಾಂಗದ ಮೇಲೂ 'ಹರಿಸುತ್ತಾನೋ ಹಾಗೆಯೇ ಈ ಕವಿತೆಗಳ 
ಪ್ರತಿ ಪದವನ್ಹೂವ ವಾಕೃವನ್ನೂಸಹ್ಹ ಹೃದಯನಾದವನು ಗಮನಿಸಬೇಕಾಗುತದೆ. ಅತ್ಯಂತ ಎಚ್ಚರದಿಂದ 
ಕಡೆದ ಪ್ರತಿಮೆಗಳಂತೆ ಇಲ್ಲಿನ ಕವಿತೆಗಳಿವೆ. ವೆಂಕಟೇಶಮೂರ್ತಿಯವರು ತಮ್ಮ ಪ್ರತಿಭೆಯನ್ನು ಈ 
ಕವಿತೆಗಳಿಗೆ ಧಾರೆ ಎರೆದಿದ್ದಾರೆ. ಆಟದ ಗುಣವನ್ನೂ ಆರಾಧನೆಯ ತೀವ್ರತೆಯನ್ನೂ ಅವರ 
ಕವಿತೆಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣಬಹುದು. ಅವರ ಭಾಷಾ ಬಳಕೆಯಂತೂ ಅನನ್ಯವಾದದ್ದು ಭಾಷೆಯ 
ಮೇಲಿರುವ ಅವರ ಅಸಾಧಾರಣ ಹಿಡಿತವೇ ಮಾರ್ಗ ನಿರ್ಮಾಣ ಶಕ್ತಿಯುಳ್ಳದ್ದು 
ಪ್ರಾಸಾನುಪ್ರಾಸ ಒಳಲಯಗಳನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ ಅಪ್ರ ತಿಮ ರೀತಿ, ಬಂಧದ ಅಪೂರ್ವ ಸೊಬಗು 
ಅವರ ಕಾವ್ಯವನ್ನು ಅರ್ಥಪೂರ್ಣಗೊಳಿಸುತದೆ. ಅವರ ಕಾವ್ಯದ ಓದು ನಮ್ಮ ಮನಸನ್ನು 
ಮುದಗೊಳಿಸುತಲೇ ಬೌದ್ಧಿಕ ಹುಡುಕಾಟಕ್ಕೂ ಹಚ್ಚುವಂಥದು." "ನದೀತೀರದಲ್ಲಿ ನ ಕವಿತೆಗಳು. 
ಈ ರೀತಿಯವು. 


೫ ತ್ರಾ 
೬ '.ಒ' 


ಉಡುಪಿ ಕಷನ ಸ್ವಗತ 

೪ 
""ಐನೂರು ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ ಇದ್ದಕ್ಕಿದ್ದ- 
ಹಾಗೆ,ಸೆರೆಮನೆ ಗೋಡೆ ಸಿಡಿದು ಬೆಳಕಿನ ಕಿಂಡಿ! 
ಕಿಂಡಿಯಲಿ ಕಂಡದ್ದು ಬೆರಗುಗಣ್ಣಿನ ಮೋರೆ! 
ರುಲ್ಲೆಂದು ಎದೆ, ಕೈಯ ಕಡಗೋಲು ನಡುಗಿತ್ತು 


ಎಂಥ ಕಣ್ಣುಗಳಯ್ಯ | ಕರುಣೆ,ಅನುಕಂಪ,ತ- 
ನ್ಹಯ ಭಾವ! ಕೊಳದಲ್ಲಿ ಮಾರುಗೈ ಮಾರಾಯ 
ಕಿರಣ ಕೈಚಾಚಿ ಕೆಂದಾವರೆಯ ಕಣ್ಣೀರ 
ಒರೆಸುವುದ ನೋಡಿ ಮರುಳಾದೆ, ಮಾರಾಯರೆ! 


ರೆಪ್ಪೆಬಡಿಯದೆ ಹಗಲೂ ಇರುಳು ಕಾದಿದ್ದು 
ಆವತ್ತುಸಾರ್ಥಕಾ ಎನ್ನಿಸಿ ಹನಿಗಣ್ಣಾದೆ! 
ಅಂದಿನಿಂದುವರೆಗೂ ಸಣ್ಣ ಕಿಂಡಿಯಲಿ 
ಎಷ್ಟೊಂದು ಮುಖ ಕಂಡವೋ ಲೆಬ್ಬವಿಟ್ಟಿಲ್ಲ 


ನಾನಂತು ಶಬರಿಗಣ್ಣಲ್ಲಿ ಕಾದಿದ್ದೇನೆ ಈ ತನಕ! 
ಮತೆ ೈೈಕಂಡೀತೆ ಕಂಡೀತೇನು ಅಂಥ ಮುಖ?!'' 
( ಎಚ್‌.ಎಸ್‌. ವೆಂಕಟೇಶಮೂರ್ತಿಯವರ ನದೀ ತೀರ ಸ ಸಂಕಲನದಿಂದ) 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೮೩ 


ಆಧುನಿಕತೆ ಮತ್ತು ಪ್ರತಿಭಟನೆ: 
ಎರಡು ಪ್ರಸಂಗಗಳು 


0 ಶ್ರೀಧರ ಬಳಗಾರ 

ನಗರದ ಹೊರ ವಲಯದಲ್ಲಿ ವಾಸ್ತುಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ಅನುಗುಣವಾಗಿ ಕಟ್ಟಿದ ಹೊಸ ಮನೆ. 
ಉರಿ ಬಿಸಿಲ ಮಧ್ಯಾಹ್ನದಲ್ಲಿ ಕಬ್ಬಿಣದ ಗೇಟಿನಾಚೆ ನಿದ್ದೆಹೋದ ಹಸುಗೂಸನ್ನು 
ಎದೆಗವಚಿಕೊಂಡು ನಿಂತ ಚಿಂದಿ ಸೀರೆಯ ಬಡವಿಯೊಬ್ಬಳು ಮುಚ್ಚಿದ ಬಾಗಿಲನ್ನು 
ನೋಡುತ್ತ "“ಆಂಟಿ$55" ಎಂದು ಮನೆಯ ಒಡತಿಯನ್ನು ಕರೆಯುತ್ತಿದ್ದಾಳೆ.ಭಯಂಕರ 
ನೀರವತೆಯನ್ನು ತುಂಬಿಕೊಂಡ ಮನೆಯ ಬಾಗಿಲು ತೆರೆದುಕೊಳ್ಳಲಿಲ್ಲಮನೆಯೊಳಗೆ 
ಪುಟ್ಟಪುಟ್ಟ ಲಕ್ಷ್ಮಣರೇಖೆಯ ವರ್ಣಾಶ್ರಮದ ಸ್ಥಾವರಗಳಿವೆ.ವಾಸ್ತುಶಿಲ್ಪದ 
ಅಂತರ್‌ರಚನೆಯಲ್ಲಿಯೇ ವರ್ಣಾಶ್ರಮ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ವಿನ್ಯಾಸ ರಹಸ್ಯವಾಗಿರುವಂತಿದೆ. 
ಜನರ ಜಾತಿ-ಅಂತಸ್ತುಗಳಿಗೆ ಅನುಸಾರವಾಗಿ ಮನೆಯೊಳಗಿನ ವಿವಿಧ ಸ್ಥಳಗಳಿಗೆ 
ಪ್ರವೇಶವಿದೆ. 

ಗೇಟಿಗೊರಗಿ ಆರ್ತಳಾಗಿ ಯಾಚಿಸುತ್ತಿರುವವಳು ಒಬ್ಬ ಭಿಕ್ಷುಕಿ.ಆಂಟೀ ಎಂಬ 
ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ಪದನಾಮದ ಸಂಬೋಧನೆಯನ್ನು ಕೇಳಿಸಿಕೊಂಡ ಮನೆಯೊಡತಿ ನೆರೆಹೊರೆಯ 
ಸಮಾನಸ್ಕಂದರು ಕರೆಯುತ್ತಿದ್ದಾರೆಂದು ಭಾವಿಸಿ ಬಾಗಿಲು ತೆರೆದಳು.ಒಡತಿಯ 
ದರ್ಶನವಾದೊಡನೆಯೇ ಬಡವಿ "“ಆಂಟಿ,ದೇವರು ನಿಮಗೆ ಒಳ್ಳೇದು ಮಾಡಲಿ;ನಿಮ್ಮ 
ಮಗ ಅಮೇರಿಕಾಕ್ಕೆ ಹೋಗುವಂತಾಗಲಿ;ಮನೆ ಮುಂದೆ ಕಾರುಬಂದು ನಿಲ್ಲುವಂತಾಗಲಿ. 
ಕುಡಿಯೋದಕ್ಕೆ ನೀರು ಕೊಡಿ.ಹಸಿದೈತೆ ಮಗು ತಿನ್ನಾಕೆ ಏನಾರ ಕೊಡ್ರಿ'' ಎಂದು ಪ್ರಲಾಪಕ್ಕೆ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೮೪ 


ತೂಡಗಿದಳು.“ಏ ನೀನಾ!ನಡಿ ಮುಂದೆ” ಎಂದು ಒಡತಿ ಮುಖಕ್ಕೆ ಬಾರಿಸಿದಂತೆ ಬಾಗಿಲು 
ಚಿದಳು. ಕೆಳಜಾತಿಯ ಭಿಕ್ಷುಕಿ ತನ್ನನ್ನು ಆಂಟಿ ಎಂದು ಕರೆದದ್ದರಿಂದ ಅವಳಿಗ 

ಅವಮಾನವಾಗಿರಬೇಕು.ಸಿಡುಕುತ್ತ ಒಳಗೆ ನಡೆದಳು. 

ಬಡವಿ ತನ್ನ ಕಸುಬಿನಲ್ಲಿನುರಿತವಳು. ಮಧ್ಯವಯಸ್ಕ ಹೆಂಗಸರಿಗೆ ನಗರದ ಆಧುನಿಕ- 
ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ಶಿಕ್ಷಣ ಪಡೆಯುತ್ತಿರುವ ಮಕ್ಕಳು ಆಂಟಿ ಎಂದು ಕರೆಯುವದನ್ನು 
ಕೇಳಿಸಿಕೊಂಡಿರಬೇಕು ಅವಳು.ಹೀಗೆ ಕರೆಯುವದರಿಂದ ಮನೆಯೊಡತಿ ಪ್ರಸನ್ನಳಾಗಿ 
ಬಾಗಿಲು ತೆಗೆಯುತ್ತಾಳೆ;ಉದಾರವಾಗಿ ದಾನ ಮಾಡುತ್ತಾಳೆ ಎಂಬುದು ಅವಳ ನಂಬಿಕೆ. 
ಇನ್ನಷ್ಟು ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ಅವಳ ಮಾತಿನ ತಾಂತ್ರಿಕ ಅರ್ಥವನ್ನು ವಿಶ್ಲೇಷಿಸುವ ಅಗತ್ಯವಿದೆ. 
ದಾನದಂಥ ಪಣ್ಯಕ್ರಿಯೆ ಸಾಧ್ಯವಾಗಬೇಕಾದರೆ ಭಿಕ್ಷೆಯನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುವವರು ಇರಲೇಬೇಕು. 
ತನ್ನ ದೈನಿಕದ ಅನ್ನಕ್ಕಾಗಿ ಧರ್ಮದ ಬೆಂಬಲವನ್ನು ಪಡೆಯಲು ಅವಳು ತನ್ನದೇ ಆದ 
ಉಪಾಯವನ್ನು ಕಂಡುಕೊಂಡಿದ್ದಾಳೆ.ಆ ಮನೆಯ ಸಮೃದ್ಧಿಗಾಗಿ ದೇವರು ಹರಿಸುತ್ತಾನೆಂದು 
ಅವಳು ವಿಶ್ವಾಸದಿಂದ ನುಡಿಯುತ್ತಿದ್ದಾಳೆ.ದೇವರು ಒಡತಿಗೆ ಅತ್ಯಂತ ಆಧುನಿಕ 
ಸೌಕರ್ಯಗಳನ್ನು ದಯಪಾಲಿಸುತ್ತಾನೆಂದು ಭವಿಷ್ಯ ನುಡಿಯುತ್ತಿದ್ದಾಳೆ.ಆಧುನಿಕ ಜಗತ್ತಿನ 
ಭೋಗದ ಸಂಕೇತಗಳಾದ ಕಾರು ಮತ್ತು ಅಮೇರಿಕೆಯ ಉದ್ಯೋಗ ಮನೆಯೊಡತಿಯ 
ಕನಸೆಂದು ಅವಳಿಗೆ ಗೊತ್ತು.ಉಳಿದ ಸಾಮಾನ್ಯ ಭಿಕ್ಷುಕರ ಶೈಲಿಯನ್ನು ಇವಳು 
ಅನುಸರಿಸುತ್ತಿಲ್ಲ. "ಧರ್ಮಸ್ಥಳಕ್ಕೆ ಹೋಗಿ ಬರುತ್ತೇನೆ ದಾನಮಾಡಿ ಅಮ್ಮ',“ಮಗಳ ಮದುವೆ 
ಮಾಡ್ತೇನೆ ದುಡ್ಡು ಕೊಡಿ ತಾಯೆ' ಎಂದು ದೈವಿಕ ನಂಬಿಕೆಯನ್ನು ಮಿಡಿಯುವ 
ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ದೇಶಿ ಶೈಲಿ ಅವಳದ್ದಲ್ಲ. ತನ್ನ ಜೀವನವನ್ನು ದರಿದ್ರಗೊಳಿಸುವ ನಾಟಕೀಯ 
ಭಂಗಿ,ಮಾತು ಮತ್ತು ಆ ಮೂಲಕ ತನ್ನ ಜನ್ಮಾವಸ್ಥೆಯ ಕುರಿತು ಅನುಕಂಪ ಉಕ್ಕಿಸುವ 
ತಂತ್ರವನ್ನು ಇವಳು ಇಲ್ಲಿ ಪ್ರಯೋಗಿಸುತ್ತಿಲ್ಲ, ಸಿರಿವಂತರ ಕನಸಿಗೆ ತನ್ನ ಕೊಳೆಗೇರಿಯ 
ಗುಡಿಸಲ ಸ್ವಚ್ಛಂದ ನಿದ್ರೆಯನ್ನು ಎರೆಯಲು ಸಿದ್ಧಳಾದಂತೆ ಕಾಣುತ್ತಾಳೆ. 

ಅವಳು ನಾಮಸ್ಮರಣೆಯನ್ನು ಪುನರುಚ್ಛರಿಸಿ "ನೀರು ಕೊಡಿ ಆಂಟಿ” ಎಂದು 
ಹಟ ಹಿಡಿದು ನಿಂತಳು.ಪೀಡೆ ತೊಲಗಲೆಂದು ಮನೆಯೊಡತಿ ಬಚ್ಚಲ ಸ್ನಾನಕ್ಕೆ 
ಉಪಯೋಗಿಸುವ ಪ್ಲಾಸ್ಟಿಕ್‌ ತಂಬಿಗೆಯಲ್ಲಿ ನಗರಸಭೆಯ ನಲ್ಲಿಯ ನೀರನ್ನು ತುಂಬಿಕೊಂಡು 
ಬಂದು ಪಾಗಾರದ ಮೇಲಿಟ್ಟಳು.ದಾಹವಾದರೂ ಅವಳು ತಂಬಿಗೆಯನ್ನು ಮುಟ್ಟಲಿಲ್ಲ 
ಅವಳು. “ಯಾದರಾಗೆ ನೀರು ತಂದು ಕೊಟ್ಟ್ರಿ...ನೀವು ಕುಡಿಯೊ ಹಿತ್ತಾಳೆದೊ ಸ್ಟೀಲಿನದೊ 
ತಂಬಿಗೇಲಿ ನೀರು ಕೊಡಿ'' ಎಂದು ಪ್ರಾರ್ಥಿಸಿದಳು.““ನಿನಗೆಷ್ಟು ಸೊಕ್ಕೆ! ಬಾಯಾರಿಕೆ 
ಅಂದ್ರೆ ಸುಮ್ಮನೆ ಕೊಟ್ಟ ನೀರು ಕುಡಿದು ಹೋಗು'” ಒಡತಿ ರೇಗಿದಳು.“ನೀವೇ ಕುಡಿರಿ...”' 
ಎಂದು ತಿರಸ್ಕರಿಸಿ ಹೊರಟುಹೋದಳು.ಗೇಟಿನೊಳಗಿನ ಅಂಗಳದಲ್ಲಿ ಪ್ಲಾಸ್ಟಿಕ್‌ ಕುಂಡಗಳಲ್ಲಿ 
ನೆಟ್ಟ ಹೂಗಿಡಗಳು ಗಾಳಿಗೆ ಅಲ್ಲಾಡುವುದನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸಿ ಒಮ್ಮೆಲೆ ಗಂಭೀರವಾಗಿಬಿಟ್ಟವು. 

ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೮೫ 


ಸರಕು ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಪ್ರತೀಕದಂತಿರುವ ಪ ಪ್ಲಾಸ್ಟಿಕ್ಕಿನ ಕುರಿತು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಅಂತಸ್ತಿನ 
ಈ ಎರಡು ಮಹಿಳೆಯರು ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಗಳು ಆಧುನಿಕತೆ ಮತು ಬ ಪ್ರತಿಭಟನೆಯ 
ಅದ್ಭುತ ರೂಪಕವಾಗಿಬಿಡಬಲ್ಲವು. ಯಂತ್ರದ ಉತ್ಪಾದನೆಯಾದ ಪ್ಲಾಸ್ಟಿಕ್‌ ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಹಂಗಿಲ್ಲದೆ ಬದುಕುವ ಒಂದು ಲೌಕಿಕ ವಸ್ತು.ದೇವತಾ ಪೂಜೆಗಳಿಗೆ ವಿನಿಯೋಗಿಸುವ 
"ಶುದ್ಧಪಾತ್ರೆ' ಗಳ ನಡುವೆ ಅದಕ್ಕೆ ಸ್ಥಾನವಿಲ್ಲ ,ದೇವತಾಮೂರ್ತಿಗಳು ಲೋಹದ್ದಾದರೆ 
ಅವುಗಳಿಗೆ ದೈವಿಕ ಘನತೆ ಇರುತ್ತದೆ. ಲೋಹದ ಪಾತ್ರೆಗಳನ್ನೊ ಮೂರ್ತಿಗಳನ್ನೊ 
ಇಲ ಇ. ಯಾವುದೇ ಧರ್ಮ ಜಾತಿಗಳಿಗೆ ಸೇರಿದವರಾಗಿದ್ದರೂ ಯಾವ 
ಕಂದಾಚಾರಿಯೂ ಅವುಗಳನ್ನು ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕವಾಗಿ ನಿಷೇಧಿಸಲಾರ. ಭಾರತದ 
ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಅದೆಷ್ಟೊ ಕಲೆಗಳು ಕೆಳವರ್ಗದ ವಿಶ್ವಕರ್ಮಿಗಳಿಂದಲೇ 
ನಿರ್ಮಾಣವಾಗಿ ಪೋಷಣೆಗೊಂಡಂಥವು. ಅಗ್ಗದ,ಆಕರ್ಷಕ ಪ್ಲ್ಯಾಸ್ಟಿಕ್‌ ವಸ್ತುಗಳು 
ಮಡಕೆಯಂತೆ ಎಲ್ಲರೂ ಬಳಸಬಹುದಾದ ಮುಕ್ತ ಜಾತ್ಕಾತೀತ ಪದಾರ್ಥ. ಪ್ಲಾಸ್ಟಿಕ್‌ 
ಯುಗದಲ್ಲಿಯೇ ಧರ್ಮನಿರಪೇಕ್ಟತೆ,ಜಾಗತೀಕರಣ ಮುಂತಾದ ಆಧುನಿಕ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಗಳು 
ಪ್ರಚಲಿತದಲ್ಲಿ ಬಂದದ್ದು ಆಕಸ್ಮಿಕವಲ್ಲವೆಂದೇ ನನ್ನ ಭಾವನೆ, 

ಮಣ್ಣಿನ ಪಾತ್ರೆಗಳಲ್ಲಿ ಅನ್ನ ಬೇಯಿಸುವ ಮರದ ದೇವರನ್ನು ಪೂಜಿಸುವ ಬಡವಿ 
ಪ್ಲ್ಯಾಸ್ಟಿಕ್‌ ತಂಬಿಗೆಯಲ್ಲಿನ ನಲ್ಲಿ ನೀರನ್ನು ಏಕೆ ತಿರಸ್ಕರಿಸಿದಳು? ಆಂಟಿ ಮತ್ತು ಪ್ಲಾಸ್ಟಿಕ್‌ 
ಎರಡೂ ಶಬ್ದಗಳು ಒಂದೇ ಭಾಷೆಯಿಂದ ಹುಟ್ಟಿಬಂದಾಗ ಬಡವಿ ಎಲ್ಲಿ ವ್ಯತ್ಕಾಸ 
ಕಂಡಿದ್ದಾಳೆ ಪ್ಲಾಸಿ ಬ್ರಿಕ್‌ ಎಂಬ ಆಧುನಿಕ ಮಾಯಾವಿಯ ಪ್ರವೇಶದಿಂದ ಭಾರತದ ಹಳ್ಳಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಜಾಕಿ ಜೀವನ ಸಾಗಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದ ವಾ ಕರ್ಮಿಗಳ ಕುಲಕಸಬುಗಳು 
ನಾಶವಾಯಿತೆಂಬ ಆಕ್ರೋಶವೇನೂ ಆಗಿರಲಿಲ್ಲ.ಹಾಗೆ ನೋಡಿದರೆ ಅವಳ ಇಂದಿನ ಭಿಕ್ಷೆ 
ಬೇಡುವ ದೀನಸ್ಥಿತಿಗೆ ಪ್ಲಾಸ್ಟಿಕ್‌ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಪರೋಕ್ಷವಾಗಿ ಕಾರಣವಾಗಿರಬಹುದು. 
ಅಣೆಕಟ್ಟಿನಿಂದ ತರಿಸಿಕೊಂಡ ನಲ್ಲಿ ನೀರು ಆದಿ ವಾಸಿಗಳನ್ನು ಸ್ಥಾನಭ್ರಷ್ಟರನ್ನಾಗಿಸಿರಬಹುದು. 
ಇವುಗಳ ಕುರಿತಾದ ಅಜಾಗ್ರತ ಸಂಕಟಗಳು ಅವಳ ತಿರಸ್ಕಾರದ ಹಿಂದಿನ 
ಪ್ರೇರಣೆಯಾಗಿರಬಹುದು. ಒಡತಿ ಮನೆಯೊಳಗೆ ಉಪಯೋಗಿಸುತ್ತಿದ್ದದ್ದು ಲೋಹದ 
ಪರಿಶುದ್ಧ ಪಾತ್ರೆಗಳೆಂದೂ ಅಂಥ ಪವಿತ್ರ ಸಂಪ್ರದಾಯದಲ್ಲಿ ತಾನು 
ಪಾಲುದಾರಗಳಾಗಬೇಕೆಂಬುದೂ ಅವಳ ಇಚ್ಛೆಯಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಅಥವಾ ತನ್ನಂಥವರನ್ನು 
ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರೆಂದು ಈ ಪುಣ್ಯಸಂಚಯ  ್‌ಿ ಅವಮಾನಿಸುವ ಸಾಧನಗಳಾಗಿ 
ಬಳಕೆಯಾದವು ಎಂಬ ಒಳನೋಟವೂ ಅವಳಿಗಿರಲಿಲ್ಲದೇವರು ಕಾರನ್ನು ಒಡತಿಗೆ 
ವರವಾಗಿ ಕೊಡಬಹುದಾದರೆ ಅಂಥದ್ದೇ ಯಾಂತ್ರಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಉತ್ಪಾದನೆಯಾದ ಪ್ಲಾಸ್ಟಿಕ್‌ 
ಅವಮಾನಿಸುವ ವಸ್ತುವೆಂದು ಹೇಗೆ ಪರಿಗಣಿಸಿದಳು ಬಡವಿ ಎಂಬುದು ಅತ್ಯಂತ 
ಸಂಕೀರ್ಣವಾದ ವ್ಳರು ಧ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೮೬ 
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ಬಡವಿಗೆ ಭೇದಭಾವ ಸ್ವಾಭಿಮಾನದ ಪ್ರಶ್ನೆಯಾಗಿ ಕಾಡಿದ್ದು ನನಗೆ ಮುಖ್ಯವೆನ್ನಿಸುತ್ತದೆ. 
"ನಿಮ್ಮಂತೆಯೇ ತಮ್ಮನ್ನು ಮನುಷ್ಯ ಜೀವಿಯಾಗಿ' ಕಾಣಬೇಕೆಂಬ ಬೇಡಿಕೆಯನ್ನು ಅವಳು 
ಸಲ್ಲಿಸಿದ್ದಳು.ಹಸಿವು-ಬಾಯಾರಿಕೆಯಂಥ ನೈಸರ್ಗಿಕ ದಾಹಕ್ಕಿಂತ ಅವಳಿಗೆ ಒಡತಿಯ ತರತಮ 
ಭಾವವನ್ನು ಪ್ರತಿಭಟಿಸುವುದೇ ಹೆಚ್ಚು ಮಹತ್ವದ್ದಾಗಿ ಕಂಡದ್ದು ಅರ್ಥಪೂರ್ಣವೆನ್ನಿಸುತ್ತದೆ. 
ಮನುಷ್ಯ ಮನುಷ್ಯರನ್ನು ಅವರ ಹಿನ್ನೆಲೆಯನ್ನು ಪರಿಗಣಿಸದೆ ಸಮಾನತೆಯಿಂದ ಕಾಣಬೇಕೆಂಬ 
ಮಾನವೀಯ ಒತ್ತಾಯ ಮತ್ತು ಅದು ಸಾಧ್ಯವಾಗದಿದ್ದಾಗ ಪ್ರತಿಭಟಿಸುವ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ 
ಆಧುನಿಕತೆ ಮತ್ತು ಸಂಪ್ರದಾಯ ಜೀವನ ಶೈಲಿಗಳ ನಡುವಿನ ಸಂಕೀರ್ಣ ಸಂವಾದವಾಗಿ 
ಪರಿಣಮಿಸಿದೆ ಎಂದೇ ನಾನು ಈ ಪ್ರಸಂಗವನ್ನು ವಿವರಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದೇನೆ.ಆ ಬಡವಿ ನಮ್ಮ 
ಅನುಕಂಪಕ್ಕಿಂತ ಸ್ವಾಭಿಮಾನವನ್ನು ಕೆರಳಿಸುವುದರಿಂದ ಅಸಮಾನ್ಯಳು ಎಂದೆನ್ನಿಸುತ್ತಾಳೆ. 


ತ್ನ 


ಊರಿಗೆ ರಸ್ತೆಯಾದ ನಂತರ ಕಾಲ್ದಾರಿಗಳು ಪಾಳು ಬಿದ್ದವು;ಬಸ್ಸು ಚಲಿಸಲು 
ಆರಂಭವಾದ ಮೇಲೆ ಜನರ ನಡುವಿನ ಮಾತುಕತೆ ಾಚನರಾಾಡು ಗ್ರಾಮಗಳ 
ದೇಶವಾದ ಭಾರತದ ಆಧುನಿಕ ಕಾಲದ ಸ್ಥಿತಿ.ಕಾಲ್ದಾರಿಗಳಲ್ಲಿ ಓಡಾಡುತ್ತಿದ್ದ ಕಾಲದಲ್ಲಿ 
ಮನುಷ್ಯರ ನಾಲಗೆಯ ಮೇಲೆ ಉಪ್ಪು ಶೆ ರುಚಿಗಟ್ಟಾದ ತಿಳಿಗನ್ನಡದ. ಶಬ್ದವಿತ್ತು. 
ಪೇಟೆಯನ್ನು ವಾಹನದ ಮೂಲಕ ಸಂಪರ್ಕಿಸುವ ರಸ್ತೆಗಳ ನಿರ್ಮಾಣವಾದ 'ಮೇಲೆ 
ಜನರ ಆಡುಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಸಾಲ್ಟ್‌ (481) ಎಂಬ ಮಣ್ಣಿನ ಸ್ಪರ್ಶವೇ ಇಲ್ಲದ ನಿರ್ಗಂಧ 
ಶಬ್ದ ಪ್ರವೇಶಿಸಿತು. ಉಪ್ಪೆಂದರೆ ಸಮುದ್ರ,ಗಾಂಧಿ,ಬಾಳೆಎಲೆಯ ಮೇಲೆ ಅಮ್ಮ ನೀಡುವ 
ಪ್ರೀತಿಯ ಊಟ ಎಂಬ ಅರ್ಥ ಪರಂಪರೆ ಹುಟ್ಟಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ.ಸಾಲ್ಲಿಎಂದರೆ ಕಾರ್ಯಾನೆ, 
ಪ್ಲಾಸ್ಟಿಕ್‌ ಚೀಲ,ಹೊಟೇಲಿನ ಮೇಜಿನ ಮೇಲಿನ ತಟ್ಟೆ ಊಟದ ನಿರ್ಭಾವ ದೃಶ್ಯಗಳು 
ಮೂಡಿಬರುತ್ತವೆ. ಇದು ಕೇವಲ ಎರಡು ಭಾಷೆಗಳ ನಡುವಿನ ಏಕರ್ಥದ ರೂಪಾಂತರವಲ್ಲ. 
ಆಧುನಿಕತೆ ತಂದ ಸಾಂಸ [ತಿಕ ಪಲ್ಲಟದ ಒಂದು ಸ್ತಬ್ಧ ಸ ಚಿತ್ರವೂ ಹೌದು. ಕಾಲ್ದಾರಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಜತೆಗಾರನಾಗಿ ನಡೆಯುವವರ ನಡುವೆ ಜೀವ ಮಿಡಿತದ ಕಥೆಯ ಕೊಂಡಿಯಿರುತ್ತಿತ್ತು. 
ಕಾಡಿನ ಮರಗಳ ಧ್ಯಾನವಿರುತ್ತಿತ್ತುಮೌನವೆಂಬ ಚಿಂತನೆ ಇರುತ್ತಿತ್ತು.ಬಸ್ಸಿನ ಸ್ಪಂಜಿನ ಆಸನದ 
ಮೇಲೆ ಕುಳಿತವರ ನಡುವೆ ವೇಗ ಮತ್ತು ಯಂತ್ರದ ಸದ್ದು ಮಾತ್ರ ಇರಬಲ್ಲವು. 

ಇವೆಲ್ಲ ಅನಿವಾರ್ಯ.ಮೊದಲ ಸಲ ಕೊಂಪೆ ಗ್ರಾಮಕ್ಕೆ ಬಸ್ಸು ಪ್ರವೇಶಿಸಿದಾಗ 
ಉಂಟಾದ ಸಾ ಪ್ರಸಂಗ ನನಗೆ ನೆನಪಿದೆ.ಅದೇನೂ ಡಾಂಬರು ರಸ್ತೆಯಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. 
೦ದ ಬಸ್ಸು ಲಟಾರಾಗಿ ಹೋಗಿತ್ತು. ಕಿರಿದಾದ ಮಣ್ಣು ರಸ್ಕೆಯಲ್ಲಿ ಬಿಳಿಚಿಕೊಂಡ ಕೆಂಪು 
ಚ ಗಾಜಿನ ಕಿಟಕಿಗಳ ಧೂಳು ಲೇಪಿತ ಬಾ ಐರಾವತದಂತೆ ನಮಗೆ - 
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ಶಾಲಾಮಕ್ಕಳಗೆ ಅದ್ಭುತವಾಗಿ ಕಾಣಿಸುತ್ತಿತ್ತು.ಊರಿಗೆ ಬಸ್ಸನ್ನು ಪ್ರಥಮಸಲ ಚಾಲನೆ | 
ಮಾಡಿಕೊಂಡು ಬಂದ ರೋಚಕ ಕ್ಷಣದ ನೆನಪಾಗಿ ಯಾರೋ ಫೋಟೊ ತೆಗೆದರು. 
ಮುದಿ ಬಸ್ಸನ್ನು ಬಾಳೆಗಿಡ ಕಟ್ಟಿ,ಹೂಮಾಲೆ ಹಾಕಿ ಶೃಂಗರಿಸಿ ಸಾಕ್ಬಾತ್‌ ದೇವರೆಂದೇ 
ಪೂಜಿಸಿದರು.ಇಂತಹದ್ದೊಂದು ಐತಿಹಾಸಿಕ ಘಟನೆಗೆ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದ್ದ ಡ್ರೈವರ್‌ನಿಗೆ ಮಾಲೆ 
ಸನ್ಮಾನಿಸಿದರು.ಕೆಲವು ಟಿಕೇಟನ್ನು ಪಡೆದು ನಿರ್ವಾಹಕನಿಗೆ ಹಣನೀಡಿದರು.ಹೀಗೆ 
ಬಸ್ಸಿನ ಆಗಮನವನ್ನು ಸಂಭ್ರಮದಿಂದ ಆಚರಿಸಿದರು.ಇದರಿಂದ ಊರಿಗೆ ಹೊಸದೊಂದು 
ಉದ್ದೇಗ ಮತ್ತು ಅರ್ಥಹೀನ ಸದ್ದು ಸೇರ್ಪಡೆಯಾದವು. 
ಅದು ರಾತ್ರಿ ವಸತಿ ಬಸ್ಸು.ಶಾಲೆಯ ಹಿಂದಿನ ಗುಡ್ಡದ ಮೇಲೆ ಬಸ್ಸನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸಿ, 
ಗುಡ್ಡದ ಇಳಿಜಾರನ್ನು ಇಳಿದು,ಫರ್ಲಾಂಗಾಚೆಯ ತಪ್ಪಲಲ್ಲಿದ್ದ ಮನೆಯತ್ತ ಡ್ರೈವರ್‌ ಮತ್ತು 
ಕಂಡಕ್ಟರ್‌ ನಡೆದರು. ಅಲ್ಲಿ ಕಬ್ಬಿನ ಅಲೆಮನೆ ಕೆಲಸ ನಡೆದಿತ್ತು. ಅವರು ಕಬ್ಬಿನ ಹಾಲನ್ನು 
ಕುಡಿದು ಗುಡ್ಡಕ್ಕೆ ಮರಳುವಷ್ಟರಲ್ಲಿ ಮುಸ್ಸಂಜೆಯಾಯಿತು.ಮರದಡಿಯಲ್ಲಿನಿಲ್ಲಿಸಿ ಹೋಗಿದ್ದ 
ಸ್‌ ರೆಕ್ಕೆ ಮೂಡಿದ ಪಕ್ಷಿಯಂತೆ ಮಂಗಮಾರ್ಗವಾಗಿ ಹೋಗಿದೆ.ನಕ್ಷತ್ರ ಬೆಳಕಿನ ನೀರವ 
ಮಬ್ಬಿನಲ್ಲಿ ಅವರಿಗೆ ಕರಡಿಯಂಥ ಕಲ್ಪುಬಂಡೆಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟರೆ ಬೇರೇನೂ ಕಾಣುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. 
ಕಾಡಿನ ಕಿನ್ನರರು ಅಪಹರಿಸಿಕೊಂಡು ಹೋದರೆ? ಬಸ್ಸೇ ಸ್ವಯಂಸ್ಫೂರ್ತಿಯಿಂದ ಇಹಲೋಕ 
ತ್ಯಜಿಸಿ ಹೊರಟುಹೋಯಿತೆ? ಎಂದು ಚಿಂತಿಸತೊಡಗಿದರು.ಅವರ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಅದೆಷ್ಟು 
ಗಂಭೀರವಾಗಿತ್ರೆಂದರೆ ಹುಚ್ಚು ಕಲ್ಪನೆಗಳಲ್ಲಿ ರಾತ್ರಿಯೆಲ್ಲ ಕಳೆಯಬೇಕಾಯಿತು.ನಸುಕಿಗೆದ್ದು 
ಹುಡುಕಿದರು.ಚಕ್ರ ಜಾರಿದ ಗುರುತಿನ ಹಿಂದೆ ಓಡಿದರು.ಬೃಹದಾಕಾರದ ಗುಡ್ಡದ 
ಇಳಿಜಾರಿನಲ್ಲಿ ಅದೃಶ್ಯ ಹಸ್ತಗಳು ಬಲಪ್ರಯೋಗಿಸುತ್ತಿರುವಂತೆ ಬಸ್ಸು ನಿಧಾನವಾಗಿ 
ಜಾರುತ್ತಲೇ ಇದೆ.ರಾತ್ರಿಯಿಡೀ ಬಸ್ಸನ್ನು ಪ್ರಪಾತದತ್ತ ಆತ್ಮಹತ್ಯೆಗೆ ತಳ್ಳುತ್ತಿವೆ.ಡ್ರೈವರ್‌ನ 
ಅಜಾಗ್ರತೆ ಏನೂ ಇದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ.ಆದ್ದರಿಂದ ಈ ಪವಾಡ ಸದೃಶ ಘಟನೆಯನ್ನು 
ಆ ಪ್ರದೇಶದ ಅತೀಂದ್ರಿಯ ಶಕ್ತಿಗೆ ವಹಿಸಿಕೊಟ್ಟರು.ಯಂತ್ರಗಳಿಗೂ ಭೂತ ಚೇಷ್ಟೆಯಿಂದ 
ವಿನಾಯಿತಿ ಇರಲಿಲ್ಲ.ಏಕೆಂದರೆ ಅದಕ್ಕೂ ಒಂದು ಸ್ವಯಂ ಚಾಲಿತ ಮೆದುಳನ್ನು 
ಆರೋಪಿಸಿದ್ದರು! 
ಆರಂಭದಲ್ಲೇ ತನ್ನ ಅಲೌಕಿಕ ಮಹಿಮೆಯನ್ನು ಪ್ರದರ್ಶಿಸಿ ಬೆರಗುಗೊಳಿಸಿದ ಬಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ 
ಪ್ರತಿದಿನ ಮುಸ್ಸಂಜೆ ವರ್ಣರಂಜಿತ ಪ್ರಸಂಗಗಳು ಸಂಭವಿಸತೊಡಗಿದವು.ಆಗಾಗ ನೆಲಬಿಟ್ಟು 
ತನ್ನ ಕಲ್ಪನಾಶಕ್ತಿಯಿಂದ ಅಂತರಿಕ್ಷದಲ್ಲಿ ಹಾರಾಡುವ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳಲ್ಲಿ ಗುಣವಂತ 
ಪ್ರಮುಖನಾಗಿದ್ದನು.ಅವರಿವರ ಮನೆಯ ಗದ್ದೆ ಕೆಲಸ ಮಾಡಿಕೊಂಡಿದ್ದ ಅವನು ಹಗಲಿನಲ್ಲಿ 
ಅತ್ಯಂತ ಸಾತ್ವಿಕ ಮುನುಷ್ಯ ನಾಗಿರುತ್ತಿದ್ದ.ಪೇಟೆಗೆ ಹೋದೂಡನೆಯೇ 
ಮುಸ್ಸಂಜೆಯಾಯಿತೆಂದರೆ ಗುಣವಂತ ತನ್ನ ಹೆಸರಿನ ಸಾತ್ವಿಕತೆಯನ್ನು ವಿಸರ್ಜಿಸಿಕೊಂಡು 
ಮದಿರೆಯ ವಠಶವಾಗಿಬಿಡುತ್ತಿದ್ದ ಆಗ ಅವನ ನಾಲಗೆಗೆ ಸೂರನ್ನು ದ ಸ್ಮೃತಿ ಎಂಬಂತೆ 
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ಅವನು ಕಲಿತಿರದ ಭಾಷೆಗಳು ಬರತೊಡಗುತ್ತವೆ. ಸಂಸ್ಕೃತ ಶ್ಲೋಕಗಳು, ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ಶಬ್ದಗಳು 
ಆವಾಹನೆಯಾಗಿಬಿಡುತ್ತಿದ್ದವು.ಭಾಷೆ ದೈವಿಕ ಸೃಷ್ಟಿ ಎಂಬ ಭ್ರಮೆಯನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸುತ್ತಿದ್ದ. 
ಊರ ಅನೇಕ ಒಡೆಯರ ಬಗ್ಗೆ ಅವನಿಗೆ ಕೋಪ-ಬೇಸರಗಳಿವೆ.ಬೆಳಕಿನ ಆಡಳಿತವನ್ನು 
ಪ್ರತಿಭಟಿಸಲಾರದ ನೆರಳಿನಂತಾಗಿ ಬಿಟ್ಟಿದ್ದಾನೆ. ಬಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಒಡೆಯನಿಗೆ ಅವನನ್ನು 
ಕೀಳಾಗಿ ಕಾಣಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲಊರ ಮನೆಯ ಜಗಲಿಯಲ್ಲಿನೆಲದ ಮೇಲೆ ಕುಳಿತುಕೊಳ್ಳುವ 
ಗುಣವಂತ ಬಸ್ಸಿನ ಸೀಟಿನಲ್ಲಿ ಸಾಹುಕಾರರ ಪಕ್ಕದಲ್ಲಿ ಕುಳಿತುಕೊಳ್ಳುವ ಸಮಾನ ಅವಕಾಶ 
ವನ್ನು ಪಡೆದಿದ್ದಾನೆ.ರಬ್ಬರ ಚಕ್ರದ ಮೇಲಿರುವ ವಾಹನದಲ್ಲಿ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ ನಿಜವಾದ 
ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಯಾಚರಣೆಗೆ ಬಂದಿದೆ ಎಂದು ಅವನಿಗೆ ಅಪಾರ ಸಂತೋಷ. ಊರಿಗೆ 
ಬಸ್ಸಿನ ಆಗಮನವಾಗದಿದ್ದರೆ ಸಮಾನತೆ ತನಗೆ ಒಂದು ಸುಂದರ ಆದರ್ಶವಾಗಿರುತ್ತಿತ್ತು 
ಎಂದು ಅವನಿಗೆ ಅನ್ನಿಸಿತು. 

ಒಡೆಯ ನೀಡುತ್ತಿದ್ದ ಅವಮಾನ ಈ ಸಮಾನತೆಯಿಂದ ಪೂರ್ಣ ತಣಿದಿರಲಿಲ್ಲ. 
ಅವರು ನೀಡುತ್ತಿದ್ದ ನೋವನ್ನು ಮರೆಯಲೆಂದೇ ಗುಣವಂತ ಕುಡಿಯುತ್ತಿದ್ದ.ಅವನ ಇಚ್ಚೆಗೆ 
ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ,ಹತ್ತಿಕ್ಕಿದ್ದ ಹತಾಶೆಗಳು ಅವನ ನಿಯಂತ್ರಣ ಮೀರಿ ಪ್ರಕಟವಾಗತೊಡಗುತ್ತಿದ್ದವು. 
ತನಗಾದ ಬೇಸರವನ್ನು ಪ್ರಕಟಿಸುವಾಗ ಗುಣವಂತ ಮೊರದಲ್ಲಿ ಕೇರಿದಂತೆ ಜಂಪಾಗುವ 
ಬಸ್ಸಿನ ಅತ್ಯಂತ ಹಿಂದಿನ ಸೀಟಿನಲ್ಲಿ ಕುಳಿತಿರುತ್ತಿದ್ದ.ಬಸ್ಸಿನ ಕುಲುಕಾಟವೇ ಇನ್ನಷ್ಟು 
ಮಾದಕವೆನ್ನಿಸುತ್ತಿತ್ತು. "ಓಂ ಭೂರ್ಭುವಸ್ಸುವಹಾ!' "ಸ್ವಾಹಾ!' ಎಂದು ಮುಂತಾದ ಮಂತ್ರದ 
ಸಾಲುಗಳನ್ನು ಅಪಭ್ರಂಶದಲ್ಲಿ ಉಚ್ಛರಿಸುತ್ತಿದ್ದ.ಬಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಪ್ರಯಾಣಿಸುತ್ತಿದ್ದ ವೈದಿಕರು ತಲೆ 
ತಗ್ಗಿಸುವಂತೆ ವ್ಯಂಗ್ಯಧಾಟಿಯಲ್ಲಿ ಸ್ವಗತ ಹಾಡುತ್ತಿದ್ದ.ಉಳಿದವರಿಗೆ ಇದೊಂದು ಹಾಸ್ಯವಾಗಿ, 
ಅವರ ನಗು ಗುಣವಂತನಿಗೆ ಪ್ರೇರಣೆಯಾಗಿಬಿಡುತ್ತಿತ್ತು. ಅವನಿಗೆ ಬಸ್ಸನ್ನು ಬಿಟ್ಟರೆ ಅವನ 
ಆಕ್ರೋಶದ ಪ್ರದರ್ಶನಕ್ಕೆ ಬೇರೆಲ್ಲೂ ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಬಹಿರಂಗ ಸಭೆ ದೊರೆಯಲು 
ಸಾಧ್ಯವಿರಲಿಲ್ಲ. ಚಲಿಸುವ ಬಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಅವನ ನಿಂದನೆಗಳು ಕಾಲ ಮತ್ತು ದೇಶಾತೀತವಾಗಿ 
ಬಿಡುತ್ತಿದ್ದವು.ಅಮಲಿನ ಗುಣವಂತನ ಬುದ್ಧಿಸ್ಲಿಮಿತದಲ್ಲಿರದ ಮಾತನ್ನು ಗಂಭೀರವಾಗಿ 
ಪರಿಗಣಿಸಿ ಪ್ರತಿ ವಾಕ್‌ದಾಳಿ ನಡೆಸಿ ಹಾಸ್ಯಾಸ್ಪದವಾಗಲು ಅವರ ಶಿಷ್ಟ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಅಡ್ಡ 
ಬರುತ್ತಿತ್ತುಗುಣವಂತ ಸದ್ಗುಣಿಯೇ ಆದರೆ ಅವನು ಸೇವಿಸಿರುವ ಪದಾರ್ಥ ಆಟ ಆಡಿಸುತ್ತಿದೆ 
ಎಂದು ಮಾನ ರಕ್ಷಣೆಯ. ಮಾರ್ಗೋಪಾಯಗಳನ್ನು ಹುಡುಕುವವರೂ ಇದ್ದರು.ಅವನು 
ಉಚ್ಚರಿಸುತ್ತಿದ್ದ ಮಂತ್ರಗಳು ಏಕೆ ಅವಮಾನದಾಯಕವಾಗಿದ್ದವೆಂದರೆ ಗುಣವಂತ ಹಾಗೆ 
ಹೇಳಿಕೊಳ್ಳುವಾಗ ಅದೊಂದು ಉದರ ನಿಮಿತ್ತವಾದ ವೇಷವೆಂದು ಭಾವಿಸುತ್ತಿದ್ದ. ಅಮಲಿನ 
ನೆಪದಲ್ಲಿ ಅವನು ತನ್ನ ಕೋಪಾವೇಶಗಳನ್ನು ಕಾರಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದಾನೆಂದೂ ಇವೆಲ್ಲ ಅವನ 
ದ್ವಿಪಾತ್ರವೇಷವೆಂದೂ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಿಸುವವರೂ ಇದ್ದರು.ಆದರೆ ಯಾಕೊ ಯಾರಿಗೂ 
ಬಸ್ಸಿನೊಳಗೆ ಅವನನ್ನು ಇದಿರಿಸುವ ಧ್ಛರ್ಯ ಇದ್ದಂತಿರಲಿಲ್ಲ. 

ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೮೯ 


ಮರುದಿನ ಒಡೆಯನ ಮನೆಯ ಅಂಗಳದಲ್ಲಿ ಗುಣವಂತ ಗುಲಾಮನೇ.ಗುಣವಂತ 
ಉದ್ದೇಶಪಟ್ಟೆ ಮಾಡಿರಲಿ ಅಥವಾ ಮೈ ಎಚ್ಚರವಿಲ್ಲದೆ ಹಲುಬಿದ್ದಾಗಿರಲಿ ಒಡೆಯನ 
: ಮಾನಕ್ಕೆ ಹಾನಿಯನ್ನುಂಟು ಮಾಡಿತ್ತು.ಗುಣವಂತನಿಗೆ ಬೈದರೂ ಒಡೆಯನಿಗೆ 
ಸಮಾಧಾನವಾಗಲಿಲ್ಲ. ಮಾಯಾವೇಷದಲ್ಲಿರುವ ಅವನು ತನ್ನ ಪ್ರತಿದಾಳಿಗೆ ಸಿಗಲಾರನೆಂದು 
ಒಡೆಯನಿಗೆ ತಿಳಿದಿತ್ತು.ಗುಣವಂತ ಒಡೆಯನ ಗದ್ದೆಯಲ್ಲಿ ಬೆಳೆದ ಅವನ ಪಾಲಿನ ಭತ್ತ 
ಒಡೆಯನ ಮನೆಯಲ್ಲಿತ್ತು. ಒಡೆಯ ಭತ್ತವನ್ನು. ಕೊಡುವುದಿಲ್ಲವೆಂದೂ ಕೂಡಲೇ 
ಬಿಡಾರವನ್ನು ಖಾಲಿಮಾಡಬೇಕೆಂದೂ ಆಜ್ಞೆ ಮಾಡಿದರು.ಗುಣವಂತ ಬಸ್ಸಿನ ಮೇಲೆ, 
ಆಲೆಮನೆಯ ಕಾಕಂಬಿಯಿಂದ ಭಟ್ಟಿ ಇಳಿಸಿದ ಸರಾಯಿಯ ಮೇಲೆ,ಕೋಪ ತಾಪ ಪಟ್ಟ. 
ತನ್ನ ಅನ್ನ ಕಸಿದವರು ಯಾರೆಂದು ಅವನಿಗೆ ಸ ಷ್ಟವಾಗಿ ಗೊತ್ತಿರಲಿಲ್ಲಹತಾಶೆಯ 
ಪರಾಕಾಷ್ಟೆಯಲ್ಲಿ ಗುಣವಂತ ದಿಗಂಬರನಾಗಿ,ಅಂಗಳದಲ್ಲಿ ನಿಂತ ಒಡೆಯರ ಎದುರು 
ಮೂತ್ರ ವಿಸರ್ಜಿಸಿ “ಐ ಡೋಂಟ್‌ ಕೇರ್‌''ಎಂದು ಹೊರಟುಹೋದ! 


ತಾಂತ್ರಿಕ ತರಬೇತಿಯೊಡನೆ ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದ ಜೀವನಾವಲೋಕನ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಕಲಿಸುವ 
ಶಿಕ್ಷಣವೇ ಯೋಗ್ಯ ಶಿಕ್ಷಣವು.ಪ್ರ ಪೂರ್ಣ ದೃಷ್ಟಿಯ ಸಹಾಯವಿರುವಾಗ ತಾಂತ್ರಿಕ ವಿದ್ಯೆ ಯಾದರೂ 
ಆರ ಯೋಗ್ಯತೆಗೆತಕ್ಕ ತಕ್ಕ, ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ಫಿಮರ್ಯಾದೆಯಿಂದಿದ್ದು ನಮೃವಿಕಾಸಕ್ಕೆ ಕಸರಾಸವದ 
ಹೇಳಲು ಯೋಗ್ಯವಾದ ಯವುದಾದರೂ ವಿಚಾರವು ನಮ್ಮಲ್ಲಿರುವುದಾದರೆ ಅದನ್ನುಹೇಳಲು 
ಶಬ್ದಗಳ ಅಭಾವವು ಎಫ್ಟವಾಗದು. ಅದನ್ನು ಹೇಳಿ ಬಿಡುವಾಗ ಶೈಲಿ ತಂತಾನೇ ಹರಿಯುವುದು. 
ಸ್ವಾ ತರಂಗದ ಅನುಭವಿರದವರು ಎಷ್ಟು ಉತ್ಕೃಷ್ಟ ಶ್ರ ಲಿಯಲ್ಲೀೀ ಉಪನ್ಯಾಸ ಮಾಡಿದರೂ ಅವನ 
ಕಪಟವು ಹೊರಬೀಳುವುದು. 

ಇಂದು ಲೋಕದಲ್ಲೆಲ್ಲಾತಂತ್ರಜ್ಞ ದ ಹಾವಳಿ. ಅವರು ರಚಿಸಿದ ಯಂತ್ರಗಳೊಸಾವಿರಾರು. 
ಆ ಯಂತ್ರಗಳು ತಮ್ಮಷ್ಟಕ್ಕೆ ತಾವೇನಡೆದು ಹತ್ತಿರದಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬಮನುಷ್ಯನೂ ಇರಬೇಕಾದ ಅವಶ್ಯಕತೆ 
ಇಲ್ಲದಂಥ ಕಾಲವೂ ಬಂದಿದೆ.ಆದ್ದರಿಂದ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಸಿಗುವ ವಿರಾಮವನ್ನು ಅವನು ಹೇಗೆ 
ಕಳೆಯಬೇಕು- ಎಂಬುದನ್ನು ಯೋಚಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ. ಪಾಂಡಿತ್ಯದ ಮೂ ಟೆಯನ್ನು ತಲೆಗೆ 
ಹೇರಿಕೊಂಡು ಭೋಗ ಪ್ರಧಾನವಾದ ವಿನೋದಾವಳಿಗಳಲ್ಲಿಯೂ ,ಬಾಂದಳದ ತಾರೆಗಳಂತೆ 
ಎಟುಕದ ಎತರದಲ್ಲಿರುವ ಆದರ್ಶಗಳ ಅನುಸರಣೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಕಾಲ ಹರಣ ಮಾಡುವುದು 
ಪಥಭ್ರಷ್ಟ ಜೀವನದ ಗುರುತು. 

ಶಿಕ್ಷಣದ ಗುರಿ ಇಂಥಾದ್ದು ಎಂಬುದನ್ನು ತಿಳಿಸುವ ಗ್ರಂಥರಾಶಿ ವಿಪುಲವಾಗಿದ್ದರೂ 
ಗುರಿಯು ಇನ್ನೂಅಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿಯೇಇದೆ. ಮಗುವು ಎಲ್ಲದೃಷ್ಟಿಯಿಂದಲೂ ಸ್ವಯಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ 
ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಸರ್ವ ಸ್ವತಂತ್ರನಾಗಿ ಬೆಳೆಯಲು ಯಾವ ಕ್ರಮ ನಿಯಮಗಳಿರಬೇಕೆಂಬುದನ್ನು 
ವಿವರಿಸುವ ಪಾಠ ಪಟ್ಟಿಯನ್ನು ಮಾತ್ರ ಇನ್ನೂ ಯಾರೂ ತಯಾರಿಸಿಲ್ಲ ತತ್ವ, ಸೂತ್ರ, 
ಆದರ್ಶ, ವಿಧಾನ, ಪಾಠ ಪಟ್ಟಿ- ಇವು ಎಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ನಮ್ಮಲಕ್ಚದಲ್ಲಿರುತ್ತವೆಯೋ ಅಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ 
ನಮ್ಮಸ್ವಾರ್ಥ ಕೇಂದ್ರಿತ ಚೇಷ್ಟೆಗಳಿಂದ ನಮಗೆ ಬಿಡುಗಡೆ ದೊರೆಯದು. 

-ಜೆ. ಕೃಷ್ಣಮೂರ್ತಿ 





ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೯೦ 


ಜಾಗತೀಕರಣದಲ್ಲಿ ಸಂಸ್ಟೃತಿ 


೦ಅರವಿಂದ ಚೊಕ್ಕಾಡಿ 

ಒಂದು ವಿಶಾಲ ದೃಷ್ಟಿಕೋನವಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ಜಾಗತೀಕರಣವನ್ನು ಅಥೈೃಸುವುದಾದರೆ 
ಅದರಲ್ಲಿರುವ ಸಮಗ್ರ ಆಶಯವನ್ನು ಕಡೆಗಣಿಸುವಂತಿಲ್ಲಇಡೀ ಜಗತ್ತು ಒಂದು 
ಕುಟುಂಬದಂತೆ ಬಾಳುವ ದೃಷ್ಟಿ ಅದರಲ್ಲಿದೆ.ಅದು ಸಾಧ್ಯವಾದೀತೇ ಎಂದರೆ ಆದೀತು. 
ಆದಾಗಬೇಕಾದರೆ ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ದೃಷ್ಟಿಗಳೆರಡೂ ಪರಸ್ಪರ ಪೂರಕವಾಗಿ 
ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಒಡಮೂಡಬೇಕು.ಅದಕ್ಕೊಂದು ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು ನಮ್ಮ ಕುಟುಂಬದಲ್ಲಿ 
ಹುಡುಕಿ ಹೇಳಬಹುದು.ಭಾರತೀಯ ಕುಟುಂಬ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಹೆಣ್ಣು 
ನಿರ್ಲಕ್ಷಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿರುವುದು ಸತ್ಯ. ಆದರೆ ಕುಟುಂಬ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಮೂಲ ಆಶಯವೇ ಇದಾಗಿತ್ತು 
ಎನ್ನುವುದು ಕಷ್ಟ. ಮೂಲ ಆಶಯದಲ್ಲಿ ಒಳಿತು ಇರಬೇಕು.ಮನೆಯ ಹೊರಗಿನ ವ್ಯಮಾರಗಳು 
ಗಂಡಿನದಾಗಿದ್ದು ಕುಟುಂಬದ ಭೌತಿಕ ನಿರ್ವಹಣೆಯ ಜವಾಬ್ದಾರಿ ಅವಿಗೆ. ಆ ಗಂಡಿನ 
ಕಾರ್ಯಚಟುವಟಿಕೆಗಳಲ್ಲಿ ನೆರವಾಗಿ,ಮಕ್ಕಳನ್ನು ಪ್ರಬುದ್ಧ ನಾಗರೀಕರಾಗಿ ರೂಪಿಸುವ ಹೊಣೆ 
ಹೆಣ್ಣಿಗೆ. ಇದು ಕುಟುಂಬ ಪದ್ಧತಿಯ ಆಶಯವಿರಬೇಕು.ಇಲ್ಲಿ ಸ್ವೀ-ಪುರುಷ ಸಮಾನತೆಯ 
ತಾತ್ತ್ವಿಕ ಹಿನ್ನೆಲೆ ಇದೆ ಎಂದರೆ ತಪ್ಪಾಗದು. ಅಂಥಲ್ಲಿ ಹೆಣ್ಣು ನಿರ್ಲಕ್ಷಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದ್ದೇಕೆ? ಪ್ರಾಯಶಃ 
ಸಂಸ್ಕಾರಯುತ ಬದುಕನ್ನು ರೂಪಿಸುವ ಹೊಣೆ ಹೊತ್ತಿರುವ ಹೆಣ್ಣು ಕಡೆಗಣಿಸಲ್ಪಟ್ಟು ಆರ್ಥಿಕ 
ಅವಶ್ಯಕತೆಗಳನ್ನು ಪೂರೈಸುವ ಗಂಡು ಪ್ರಾಶಸ್ತ ಪಡೆದುದು ಅದಕ್ಕೆ ಕಾರಣ. 

ಗಂಡಿಗೆ ಈ ಪ್ರಾಶಸ್ತ ಬಂದಿರುವಲ್ಲಿ ಆರ್ಥಿಕತೆಯ ಪ್ರಾಧಾನ್ಯತೆಯ ದೃಷ್ಟಿಕೋನವಿದೆ. 
ಏಕೆಂದರೆ ಅದು ಬದುಕಿನ ಮೂಲಭೂತ ಅಗತ್ಯ. ಯಾವ ಜೀವಿಯೂ ಆಹಾರವಿಲ್ಲದೆ 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ|೯೯೧ 


ಬಾಳಲಾರದು.ಅಂಥಲ್ಲಿ ಆಹಾರ ಪೂರೈಸುವಾತ ಮುಖ್ಯನಾಗುವುದು ಸಹಜವೇ.ಆದರೆ 
ಜೀವನ ಅಷ್ಟಕ್ಕೇ ಸೀಮಿತವಲ್ಲಆಹಾರದ ಅಗತ್ಯ ಪೂರೈಕೆಯಾದ ಮೇಲೆ ಯಾವುದೋ 
ಒಂದು ವಿಧಾನದಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಜೀವಿಯೂ ಬಾಳಲೇ ಬೇಕು.ಮನುಷ್ಯ ಹೆಚ್ಚು 
ಯೋಚಿಸಬಲ್ಲನೆಂದುಕೊಂಡಿರುವುದರಿಂದ ಅವನ ಜೀವನವಿಧಾನ ಸಂಕೀರ್ಣವಾಗುತ್ತಾ 
ಹೋಗುತ್ತದೆ. ಅಂಥಲ್ಲಿ ಬದುಕು ಎಷ್ಟು ಮೂಲಭೂತ ಅಗತ್ಯವೋ ಹಾಗೆಯೇ ಬದುಕುವ 
ವಿಧಾನವೂ ಕೂಡ ಅಷ್ಟೇ ಮೂಲಭೂತ ಅಗತ್ಯ.ಅದು ನಿರ್ಲಕ್ಷಿಸಲ್ಪಟ್ಟಾಗ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಎನ್ನುವಂಥದ್ದು ಸಹಜವಾಗಿ ಅರಳುವ ಹೂವಿನಂತಾಗದೆ ಗುದ್ದಿ ಹಣ್ಣು ಮಾಡಿದ 
ಕಾಯಿಯಂತಾಗುತ್ತದೆ.ಶೋಷಣೆ ಪ್ರಾರಂಭವಾಗುವುದೂ ಇಲ್ಲಿಯೇ. 

ಪಾತಿವ್ರತ್ಯ ಎನ್ನುವ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ನಿಜಕ್ಕಾದರೆ ಕುಟುಂಬ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ ಪೂರಕ 
ಆಶಯವಿದೆ. ಸತಿ ಪತಿಯರು ಪರಸ್ಪರ ಬದ್ಧರಾಗಿರುವುದು ಕುಟುಂಬ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ ಪೂರಕ 
ಅಂಶವೇ.ಆದರೆ ಇಲ್ಲಿ ಸಾತಿವ್ರತ್ಯವೆಂಬುದೇಕೆ ಇಲ್ಲ? ಗಂಡಿಗೆ ಪ್ರಾಧಾನ್ಯತೆ ಸಿಕ್ಕಿರುವುದು 
ಅದಕ್ಕೆ ಕಾರಣ.ಗಂಡಿಗೆ ಪ್ರಾಧಾನ್ಯತೆ ಸಿಗಲು ಆರ್ಥಿಕತೆಗೆ ಸಿಕ್ಕ ಅತಿಯಾದ ಪ್ರಾಶಸ್ತ್ಯ 
ಕಾರಣ.ಅಂಥಲ್ಲಿ ಪತ್ನಿಯ ಪ್ರೀತಿ,ಬದ್ಧತೆಯನ್ನು ಭಾವನಾತ್ಮಕವಾಗಿ ಪಡೆಯಲಾಗದೆ ಗಂಡು 
ಸೋಲಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ.ಸೋತಾಗಲೂ ಕುಟುಂಬ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಉಳಿಯಬೇಕೆಂದರೆ ಹೇಗೆ 
ಉಳಿಯಬೇಕು? ಅದಕ್ಕಿರುವ ದಾರಿ ಒಂದೇ;ಪಾತಿವ್ರತ್ಯದ ಹೇರಿಕೆ.ಒಂದರ್ಥದಲ್ಲಿ ಸ್ವೀ 
ಶೋಷಣೆಯ ಎಲ್ಲ ಮುಖಗಳೂ ಪಾತಿವ್ರತ್ಕದೊಂದಿಗೆ ತಳುಕು ಹಾಕಿಕೊಂಡಿವೆ.ಅಂಥಲ್ಲಿ 
ಕುಟುಂಬ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿಂದ ಗಂಡು ಹೆಣ್ಣಿನಿಂದ ಪಡೆಯಬಹುದಾದ ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ಸಹಜ 
ಪ್ರೀತಿಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ.ಆತ,ಒತ್ತಡದಿಂದ ಹೆಣ್ಣು ತೋರುವ ಪ್ರೀತಿಯನ್ನೇ 
ನಿಜವಾದ ಪ್ರೀತಿ ಎಂದು ಭ್ರಮಿಸಿ ಬಿಡುತ್ತಾನೆ.ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಅವನಿಗೆ ಸಿಕ್ಕ ಪ್ರಾಶಸ್ತ್ಯ, 
ಸ್ಥಾನ-ಮಾನ ಅವನ ಒಳಗಣ್ಣನ್ನು ಕುರುಡಾಗಿಸಿಬಿಡುತ್ತದೆ.ಅದರಿಂದ ತಾನು 
ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವಂಥದ್ದು ಏನು ಎಂಬುದರ ಪರಿವೆ ಅವನಿಗಾಗದೆ ಹೋದರೆ ಆಶ್ಚರ್ಯವಿಲ್ಲ. 

ಅದೇ ಸ್ಥಿತಿ ಜಾಗತೀಕರಣದ್ದೂ ಕೂಡ.ಅದರಲ್ಲಿ ಒಟ್ಟೂ ಬದುಕಿಗೆ ಪ್ರಾಧಾನ್ಯತೆ 
ಇರದೆ "ಬದುಕು' (ಅಸ್ತಿತ್ರ) ವಿಶೇಷ ಪ್ರಾಧಾನ್ಯತೆ ಪಡೆಯುತ್ತದೆ.ಅಸ್ತಿತ್ವಕ್ಕಾಗಿ ಮುಕ್ತ ಪೈಪೋಟಿ 
ನಡೆಯಬೇಕೆನ್ನುವುದು ಅದರ ವಾದ.ಮುಕ್ತ ಪೈಪೋಟಿ ಇದ್ದಾಗ ಗುಣವರ್ಧನೆ 
ಯಾಗುತ್ತದೆಂಬುದೇನೋ ಸತ್ಯವೇ.ಆದರೆ ಆ ಪೈಪೋಟಿ ಸಮಾನ ಬಲರೊಂದಿಗೆ 
ನಡೆಯಬೇಕೇ ಹೊರತು ಅಸಮ ಬಲರೊಂದಿಗಲ್ಲದುರದೃಷ್ಟವಶಾತ್‌ ಜಾಗತೀಕರಣ 
ಪ್ರಕ್ರಿಯೆ ಎಷ್ಟೊಂದು ಸಂಕುಚಿತ ಮನೋದೃಷ್ಟಿಯನ್ನಿರಿಸಿಕೊಂಡಿದೆ ಎಂದರೆ ಅಸಮಬಲರು 
ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಬೃಹತ್‌ ಸಂಖ್ಯೆಯಲ್ಲಿದ್ದಾರೆ ಎಂಬುದನ್ನೇ ಅದು ಮರೆತುಬಿಡುತ್ತದೆ. 
ಹಾಗೂ ಹೀಗೂ ಅದು ಗಮನಕ್ಕೆ ಬಂದಾಗ "ಸಬಲ ಶಕ್ತಿಯ ಉಳಿವು' ಎಂಬ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು 
ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿದು ಬಿಡುತ್ತದೆ.ಹೀಗೆ ಅದು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಯಿಂದ,ಒಟ್ಟೂ ಸಮಾಜದ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೯೨ 


ಎಲ್ಲ ಜನರ ಆರ್ಥಿಕ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಯಿಂದ ಬಹುದೂರ ನಿಂತು ಉಳ್ಳವರ ಸಿದ್ಧಾಂತವೆಂಬ 
ತೀರಾತೀರ ಸಂಕುಚಿತ ಚಿಪ್ಪಿನೊಳಗೆ ಸೇರಿಬಿಡುತ್ತದೆ.ಅದಕ್ಕೆ ಜಾಗತೀಕರಣಕ್ಕಿರುವ 
ಸೈದ್ಧಾಂತಿಕ ಆಶ್ರಯವನ್ನು ಗಮನಿಸಬೇಕು. 

ಮುಕ್ತ ಅರ್ಥ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಪ್ರತಿಪಾದಕರು ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರದ ಪಿತ ಎನಿಸಿದ ಲ್ಯಡಂ 
ಸ್ಮಿತ್‌ ಅವರು.ಅವರ ಪ್ರಕಾರ ಇಡೀ ಜಗತ್ತು ಸ್ವಹಿತಾಸಕ್ತಿಯಿಂದ ನಿಯಂತ್ರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. 
ಅಂಥಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯನ ಚಟುವಟಿಕೆಗಳೆಲ್ಲವೂ ಸ್ವಹಿತಾಸಕ್ತಿಗಾಗಿಯೇ ನಡೆಯುತ್ತವೆ.ಅದಕ್ಕೆ 
ಅವರು ಕೊಡುವ ಉದಾಹರಣೆ ಇದು -“ಒಬ್ಬ ಕಟುಕ ತನ್ನ ಒಳಿತಿಗಾಗಿ ಮಾಂಸ 
ಮಾರುತ್ತಾನೆಯೇ ಹೊರತು ನಮ್ಮ ಭೋಜನಕ್ಕೆ ಅನುಕೂಲವಾಗಲಿ ಎಂದಲ್ಲ. ಒಬ್ಬ 
ಮದ್ಯ ತಯಾರಕ,ಬ್ರೆಡ್‌ ತಯಾರಕ ಅವರವರ ಒಳಿತಿಗಾಗಿ ಅವನ್ನು ತಯಾರಿಸುತ್ತಾರೆಯೇ 
ಹೊರತು ನಮಗೆ ಅನುಕೂಲವಾಗಲಿ ಎಂದಲ್ಲ. ನಾವೂ ಕೂಡ ನಮಗಾಗಿ ಅವನ್ನು 
ಕೊಳ್ಳುತ್ತೇವೆಯೇ ಹೊರತು ಅವರಿಗೆ ಅನುಕೂಲವಾಗಲಿ ಎಂದಲ್ಲಹೀಗೆ ಸ್ವ ಹಿತಾಸಕ್ತಿ 
ಜಗತ್ತನ್ನೇ ನಿಯಂತ್ರಿಸುತ್ತದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಪ್ರಭುತ್ವ ಆರ್ಥಿಕ ರಂಗದಲ್ಲಿ ಮಧ್ಯೆ ಪ್ರವೇಶಿಸದೆ 
ಮುಕ್ತ ಪೈಪೋಟಿ ನಡೆಯಬೇಕು. ಎಲ್ಲ ಕಡೆ ಸ್ವಹಿತಾಸಕ್ತಿ ಇರುವುದರಿಂದ ಪರಸ್ಪರ 
ಅವಲಂಬನೆ ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿ ಅದರಿಂದ ಸಾಮಾಜಿಕ ಹಿತದ ಸಾಧನೆಯಾಗುತ್ತದೆ.3 

ಇದೆಲ್ಲ ನಿಜವೇ ಎನ್ನಬಹುದಾದರೂ ತಮ್ಮ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು 
ಪೈಪೋಟಿ ನಡೆಸಲು ಶಕ್ತವಲ್ಪದ ಸಮುದಾಯದ ಇರುವಿಕೆ ಇದ್ದೇ ಇದೆ.ಅದರ ಬಗ್ಗೆ 
ಸ್ಮಿತ್‌ ವಿಶೇಷವಾಗಿ ಚಿಂತಿಸಿದಂತಿಲ್ಲಸಾಮಾಜಿಕ ನೀತಿಯಿಂದ ಇದರ ಸಾಧನೆ ಅಲ್ಪ 
ಸ್ವಲ್ಪ ನಡೆಯುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಸ್ಮಿತ್‌ರ ಪ್ರಕಾರ ಸಾಮಾಜಿಕ ನೀತಿಯೂ ದೂರ ಸ್ವ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಯ 
ಉದ್ದೇಶದಿಂದಲೇ ನಿರ್ಧರಿತವಾಗುವಂಥದು.ಅಂಥಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿ ತನ್ನ ಹಿತವನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದಕ್ಕೋಸ್ಕರ' ಸಾವಾಜಿಕ ಸದಾಶಯ ಉಳ್ಳ್‌ವ ನಾಗಿ 
ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಆತ ನಿಷ್ಟಕ್ಷಪಾತಿ ನಿರೀಕ್ಷಕನೊಬ್ಬನ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ 
ನೀತಿವಂತನಾಗಿ ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡುತ್ತಿರುತ್ತಾನೆ. ಇದಲ್ಲದೆ ಮಾನವೀಯ 
ಔದಾರ್ಯವನ್ನು ಅವರು ಗಮನಿಸುತ್ತಾರೆ.ಆದರದು ತೀರಾ ಗೌಣವಾದ ಸ್ಥಾನವನ್ನಷ್ಟೆ 
ಪಡೆಯುತ್ತದೆ.3 

ವಿಶಾಲ ವ್ಯಾಪ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಸ್ಮಿತ್‌ರ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಯ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಅರ್ಥೆೈಸುವುದಾದರೆ 
ಅದನ್ನು ಧಾರಾಳವಾಗಿ ಸಮರ್ಥಿಸಬಹುದಾಗಿದೆ.ಏಕೆಂದರೆ ಮನುಷ್ಯನ ಒಟ್ಟು ಸಾಮಾಜಿಕ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆ, ರಾಜಕೀಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆ, ಸಂಸ್ಕೃತಿ,ನಾಗರೀಕತೆ ಇವೆಲ್ಲ ವಿಶ್ವ ಹಿತದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 
ಮೂಡಿ ಬಂದಿರುವಂಥದ್ದು. ಅಂಥಲ್ಲಿ ವಿಶ್ವವನ್ನೇ ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿಯೆಂದು ಪರಿಗಣಿಸಿ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಯ 
ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಿಸಿದರೆ ಎಲ್ಲವೂ ಸತ್ಯ ಸಂಗತಿಗಳೇ. 

ಆದರೆ ಸ್ಮಿತ್‌ರ ದೃಷ್ಟಿ ಅದಲ್ಲ. ಅದು ಸಮಾಜದ ಆರ್ಥಿಕ ವಿಚಾರಗಳಿಗೆ ವಿಶೇಷ 

ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ(೯೩ 


ಪ್ರಾಧಾನ್ಯತೆ ಕೊಟ್ಟಿದ್ದು ತೀರಾ ವ್ಯಕ್ತಿಮುಖಿಯಾಗಿ ಬಿಡುತ್ತದೆ.ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಯೂ 
ಸಹ ಸಮಗ್ರ ಬದುಕಾಗಿರದೆ ಆರ್ಥಿಕ ಬದುಕಾಗಿ ಬಿಡುತ್ತದೆ.ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಸ್ಮಿತ್‌ರ ಸಿದ್ಧಾಂತ 
ಅತ್ಯಂತ ಸಂಕುಚಿತ ವ್ಯಾಪ್ತಿಯದು.ಇದನ್ನು ಅಮರ್ತ್ಯ ಸೇನ್‌ರು ಶೇಕ್ಸ್‌ಪಿಯರ್‌ ಮಾತುಗಳನ್ನು 
ಬಳಸುತ್ತ ಹೊಸ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ವಿಶ್ಲೇಷಿಸುವ ಮೂಲಕ ಹೀಗೆ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ-“ಕೆಲವು ಜನರು 
ಸಣ್ಣವರಾಗಿ ಜನಿಸುತ್ತಾರೆ. ಮತ್ತು ಸಣ್ಣದನ್ನೇ ಸಾಧಿಸುತ್ತಾರೆ.ಇಂಥಲ್ಲಿ ಸ್ಮಿತ್‌,ಸಾಧನೆಯ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ತೀರಾ ಸಂಕುಚಿತ ವ್ಯಾಪ್ತಿಯನ್ನು ಒದಗಿಸಿ ಬಿಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ.'' *4 

ಇಂಥ ಒಂದು ಸಂಕುಚಿತ ದೃಷ್ಟಿಕೋನದ ಹಿಂದೆ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ತಾತ್ವಿಕ ದೃಷ್ಟಿಯೂ 
ಇದೆ. ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ತಾತ್ವಿಕ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯನೇ ಕೇಂದ್ರಬಿಂದು.ಇತರೆಲ್ಲ ಜೀವರಾಶಿಗಳು 
ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಪೂರಕವಾದಂಥವು. ಅಂಥಲ್ಲಿ ಅದು ತನಗೆ ತಾನೇ ಸಂಕುಚಿತ ವ್ಯಾಪ್ತಿಯನ್ನು 
ಇರಿಸಿಕೊಂಡು ಬಿಟ್ಟದೆ. ಅದರಿಂದ ಒಳಿತಾಗಲಿಲ್ಲವೆಂದಲ್ಲ, ಸಮಗ್ರ ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಇಡಿಯಾಗಿ 
ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳ ಹೊರಟಾಗ,ಜೀವನವನ್ನು ಅಥೆಸುವಲ್ಲಿ ಉಂಟಾಗುವ ಸಂದಿಗ್ಗದಿಂದ ಅದು 
ಬಹುಮಟ್ಟಿಗೆ ಹೊರಗುಳಿಯಿತು.ಅದರಿಂದಾಗಿ ಹೆಚ್ಚು ನಿಖರ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನವನ್ನೂ, 
ಪ್ರಶ್ನಿಸುವ-ವಿಶ್ಲೇಷಿಸುವ ಮನೋವೃತ್ತಿಯನ್ನು ಕಂಡುಕೊಂಡು ಜನಜೀವನದ 
ಉತ್ತಮೀಕರಣಕ್ಕಾಗಿ ಹಲವಾರು ಕ್ರಾಂತಿಗಳು ನಡೆದವು. ಆದರೆ ಅಂಥ ಕ್ರಾಂತಿಗಳೆಲ್ಲವೂ 
ಬಹುತೇಕ ಆರ್ಥಿಕ ಸ್ಥಿತಿಗತಿಗಳನ್ನು ನಿರ್ಧಾರಕವಾಗಿ ಅವಲಂಬಿಸಿದ್ದವು. 

ಆರ್ಥಿಕ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ಬೆಳೆದ ಎರಡು ಮುಖ್ಯ ಸೈದ್ಧಾಂತಿಕ 
ಶಾಖೆಗಳು ಸಮಾಜವಾದಿ ನೆಲೆ ಮತ್ತು ಬಂಡವಾಳ ಶಾಹಿ ನೆಲೆ.ಈ ಶಾಖೆಗಳು ಪಾಶ್ಚಾತ್ಮ 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ವಿಪುಲ ತಾಕಲಾಟ ನಡೆಸಿರುವುದಕ್ಕೆ ಉದಾಹರಣೆ ಸಾಕಷ್ಟಿವೆ.ರಾಜಕೀಯ 
ಚಿಂತಕರಾದ ಥಾಮಸ್‌ ಹಿಬ್ಸ್‌,ರಾಜಪ್ರಭುತ್ವದ ನಿರಂಕುಶಾಧಿಕಾರವನ್ನು ಸಮರ್ಥಿಸಿ ವಾದ 
ಮಂಡಿಸಿದರೆ ಜಾನ್‌ಲಾಕ್‌ ಜನತಾಂತ್ರಿಕವಾದವನ್ನು ಮಂಡಿಸುತ್ತಾರೆ.ಆಡಂ ಸ್ಮಿತ್‌ ಎಂಬ 
ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞ ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಮಂಡಿಸಿದರೆ ಕಾರ್ಲ್‌ ಮಾರ್ಕ್‌ ಅದನ್ನು 
ತೀವ್ರವಾಗಿ ಅಲ್ಲಗಳೆಯುತ್ತಾರೆ.ಬಹುಶಃ ಸ್ಮಿತ್‌ರ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಇಂಥ ಒಂದು ತಾಕಲಾಟದ 
ಸಿದ್ಧಾಂತವಾಗಿ ಸ್ವೀಕರಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. | 

ಆದರೆ ಭಾರತದ ತಾತ್ವಿಕ ನೆಲೆ ಹೆಚ್ಚು ಸಮಗ್ರವಾಗಿರುವಂಥದು.ಇದರಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯ, 
ಸೃಷ್ಟಿಯ ಎಲ್ಲ ಅಂಶಗಳಲ್ಲಿ, ಒಂದು ಭಾಗವಾಗಿ ಪರಿಗಣಿಸಲ್ಪಡುತ್ತಾನೆ.ಆದ್ದರಿಂದಲೇ 
ಭಾರತೀಯು ಪುರಾಣ-ಇತಿಹಾಸ-ನಂಬಿಕೆಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲ 'ಮರಗಳು,ಪರ್ವತಗಳು 
ಮಾತಾಡಬಲ್ಲವ. ಪ್ರಾಣಿ,ಪಕ್ಷಿ,ಕ್ರಿಮಿ ಕೀಟಾದಿಗಳು ಮನುಷ್ಯನಂತೆ ವರ್ತಿಸಬಲ್ಲವು. 
ಅವೆಲ್ಲವೂ ಕಾಲ್ಬನಿಕವೇ. ಆದರೆ ಆ ಕಲ್ಪನೆಗಳ ಹಿಂದೆ ಇಡೀ ವಿಶ್ವವನ್ನು ಸಮಗವಾಗಿ 
ಸ್ವೀಕರಿಸುವ ಆಶಯವಿದೆ.ವಾಸ್ತವದಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯನೇ ಪ್ರಧಾನ ವ್ಯಕ್ತಿಯಾಗಿದ್ದರೂ ಭಾರತೀಯ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಅದರಾಚೆಗೂ ಗಮನಾರ್ಹವಾಗಿ ದೃಷ್ಟಿ ಹರಿಸಿದೆ ಎಂಬುದು ಪ್ರಧಾನ ಅಂಶ. 
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ಇದರ ಒಳಿತುಗಳೇನೇ ಇದ್ದರೂ ಇದರಲ್ಲಿ ಉಂಟಾದ ತೊಂದರೆಗಳನ್ನು 
ಕಡೆಗಣಿಸುವಂತಿಲ್ಲಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಸಮಗ್ರವನ್ನು ಹಿಡಿಯಹೊರಟಾಗ ಯಾವುದನ್ನೂ ಹೆಚ್ಚು 
ಖಚಿತ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಕ್ಕೆ ಒಳಪಡಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗಲಿಲ್ಲವಂದು ತೋರುತ್ತದೆ.ಆದ್ದರಿಂದಲೇ 
ಭಾರತೀಯ ಜ್ಞಾನ ಶಾಖೆಗಳಲ್ಲಿ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರ, ರಾಜಕೀಯ ವಿಜ್ಞಾನ ಎಲ್ಲ ಇದ್ದರೂ 
ಯಾವುದೂ ಪ್ರಶ್ಯೇಕ ಅಧ್ಯಯನ ಶಾಖೆಗಳಾಗಿ ಬಳಿದಂತಿಲ್ಲ (ಲೋಕಾಯತರು ಆ ಪ್ರಯತ್ನ 
ಮಾಡಿದ್ದರೆಂಬುದು ಗಮನಾರ್ಹ ಸಂಗತಿ).ಉದಾಹರಣೆಗೆ ಕೌಟಿಲ್ಯನ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು 
ಉದಾಹರಿಸಿದರೆ ತಪ್ಪಾಗಲಾರದು.ಅಂಥಲ್ಲಿ ಕೌಟಿಲ್ಯ ನಿರಂಕುಶ ರಾಜಪ್ರಭುತ್ವವನ್ನು 
ಪ್ರಶ್ನಾತೀತವಾಗಿ ಬೆಂಬಲಿಸುತ್ತಾನೆ ಎನ್ನುವುದೇನೋ ನಿಜ.ಆದರೆ ಅದು ಥಾಮಸ್‌ ಹಾಬ್ಸ್‌ 
ಮಂಡಿಸಿದ ಸಿದ್ಧಾಂತದಂತಲ್ಲ. ಹಾಬ್ಸ್‌ ಜನರ ಎಲ್ಲ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದರೆ ಕೌಚಿಲ್ಯ 
ಅದರ ಪ್ರಾಮುಖ್ಯತೆಯನ್ನು ಹೇಳಿದ್ದುಂಟು. "ಕೆಳವರ್ಗ ಮೇಲುವರ್ಗದ ಒಳಿತಿಗಾಗಿಯೇ, 
ಬದುಕುವುದಿಲ್ಲ ; ಬದುಕು ಅವರ ಹಕ್ಕು' ಎಂಬುದು ಕೌಟಿಲ್ಯನ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. ಅಂದರೆ 
ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಪರವೆನ್ನುವ ಕೌಟಿಲ್ಯನ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಲ್ಲಿ ಸಮಾಜವಾದಿ ಆಶಯಗಳೂ 
ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತವೆ. 

ತಿರುವಳ್ವರ್‌ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳ ಧಾಟಿ ಬೇರೆ.ಅದು ಹೆಚ್ಚು ಸಮಾಜವಾದಿ 
ನಿಲುಮೆಗಳನ್ನೊಳಗೊಂಡಿದೆ. ಆದರೆ ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಆಶಯಗಳನ್ನು ಅದು ಪೂರ್ಣವಾಗಿ 
ತಳ್ಳಿಹಾಕುವುದಿಲ್ಲ. ಪರಸ್ಪರ ಹೊಂದಾಣಿಕೆಗೆ ಅದು ಹೆಚ್ಚು ಮಹತ್ವ ಕೊಡುತ್ತದೆ. ಬಹುಶಃ 
ಗಾಂಧೀಜಿಯವರ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳಲ್ಲಿ ತಿರುವಳ್ಹರ್‌ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳು ಬಹಳ ವಿಶಾಲವಾಗಿ 
ಹಬ್ಬಿಕೊಂಡಿರುವುದು ತೋರಿಬರುತ್ತದೆ ಎಂದರೆ ತಪ್ಪಾಗಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಕ 

ಆದರೆ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳ ಧಾಟಿ ಇದಲ್ಲ. ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿತ್ವವನ್ನು 
ಅನುಮೋದಿಸಿದವರು ಸಮಾಜವಾದಿ ಆಶಯಗಳನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದುಬಿಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಸಮಾಜವಾದಿ 
ಆಶಯದ ಅನುಮೋದಕರು ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಆಶಯಗಳನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದು ಬಿಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. 
ಇಂಥಲ್ಲಿ ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿತ್ವದ ಅನುಮೋದಕರಾದ ಸ್ಮಿತ್‌ ಸಮಾಜವಾದಿ ಆಶಯವನ್ನು 
ಗಮನಿಸಿದ್ದು ಅತ್ಯಲ್ಪ. ಬಹುಶಃ ಶಿಕ್ಷಣ,ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಕಾಮಗಾರಿ,ನ್ಕಾಯದ ಆಡಳಿತ 
ಪ ತಭುತ್ವದ್ದಾ ಗಿರಬೇಕು ಎನ್ನುವ' ಅವರ' ಮಾತುಗಳು ಸಮಾಜವಾದಿ 
ಆಶಯವೆನ್ನಬಹುದೇನೋ? ಆದರೆ ಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಮುಕ್ತ ಅರ್ಥವ್ಯ ವಸ್ಥೆಯನ್ನು 
ಅನುಮೋದಿಸಿದ ಬಳಿಕ ಇವಕ್ಕೆಲ್ಲ ವಿಶೇಷ ಪ್ರಾಮುಖ್ಯತೆ ದೊರೆಯಲಾರದು. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ 

ಸ್ಮಿತ್‌ರ ಸಿದ್ಧಾಂತ ತೀರಾ ಸ ಸಂಕುಚಿತವಾಗಿಬಿಡುತ್ತದೆ. 

ಆದರೆ 'ಅವರ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಧ್ವನಿಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಗ್ರಹಿಸಿದರೆ ದುರ್ಬಲವರ್ಗದ 
ಅವನತಿಯಾಗುತ್ತದೆಂಬುದು ವಾಸ ಸ್ವವಿಕವೇ ಆದರೂ ನೇರ ಮಾತುಗಳಲ್ಲಿ ಅವರು ಹೀಗೆ 
ಹೇಳಿಲ್ಲರಾಜಕೀಯ ಚಿಂತಕ ಹರ್ಬರ್ಟ್‌ ಸೆ ಸ್ಪೆನ್ಸರ್‌ ಆ ಕೆಲಸವನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಾರೆ.ಅವರ 
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ಪ್ರಕಾರ, “ಪ್ರಬಲಶಕ್ತಿಯ ಉಳಿವು ಅಪ್ರಬಲ ಶಕ್ತಿಯ ಅಳಿವು ನಿಸರ್ಗ ಸಹಜ ನಿಯಮ. 
ಆದ್ದರಿಂದ ಪ್ರಭುತ್ವವು ದುರ್ಬಲ ವರ್ಗದವರಿಗೆ ನಾನಾ ಸೌಲಭ್ಯ ಒದಗಿಸುವುದು, ಕಡ್ಡಾಯ 
ಶಿಕ್ಷಣ ಕೊಡುವುದು ಎಂದರೆ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಪೋಲುಮಾಡುವ ವಿಧಾನವೇ ಆಗುತ್ತದೆ. 
ಆದ್ದರಿಂದ ದುರ್ಬಲರನ್ನು ಎಷ್ಟು ಬೇಗ ಸಾಧ್ಯವೋ ಅಷ್ಟು ಬೇಗ ನಾಶವಾಗಲು ಬಿಟ್ಟು 
ಸಬಲರು ಮೇಲಕ್ಕೆ ಬರಲು ಅವಕಾಶ ಮಾಡಿಕೊಡಬೇಕು.” 

ಪ್ರಸ್ತುತ ಜಾಗತೀಕರಣ ಹೀಗೆಯೇ ಅಲ್ಲವಾದರೂ ಇದೇ ಧಾಟಿಯನ್ನು 
ಇಟ್ಟುಕೊಂಡಿದೆ ಎಂಬುದು ಯಾರಿಗಾದರೂ ಅರ್ಥವಾಗುವಂಥದೇ. ರೈತರ ಆತ್ಮಹತ್ಯೆ, 
ಅತಿಯಾದ ಯಾಂತ್ರೀಕರಣದಿಂದ ನಿರುದ್ಕೋಗ,ಖಾಸಗಿ ನಿರ್ವಹಣೆಯಲ್ಲಿ ಅಗತ್ಯಕ್ಕಿಂತಲೂ 
ಕಡಿಮೆ ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗುವ ಸಂಬಳ,ನಾಗರಿಕ ಸೌಲಭ್ಯಗಳ ಕೊರತೆ,ಬಡವರು ಶಿಕ್ಷಣ ಪಡೆಯಲು 
ಆಗದಿರುವಷ್ಟು ಶೈಕ್ಷಣಿಕ ಶುಲ್ಕದ ಏರಿಕೆ -ಇಲ್ಲೆಲ್ಲ ಜಾಗತೀಕರಣ-ಖಾಸಗೀಕರಣದ ಪ್ರಭಾವ 
ಇಲ್ಲವೆಂದು ಯಾರೆಷ್ಟೇ ಹೇಳಿದರೂ ಅದು ಇದೆ ಎನ್ನುವುದು ಹೇಳುವವರ ಒಳಮನಸ್ಸಿಗೆ 
ಖಂಡಿತವಾಗಿಯೂ ಗೊತ್ತಿರುತ್ತದೆ. 

ಪ್ರಸ್ತುತ ಲೇಖನದ ಉದ್ದೇಶ ಜಾಗತೀಕರಣದ ಆರ್ಥಿಕ ಪರಿಣಾಮದ ಕುರಿತು 
ಚರ್ಚಿಸುವುದಲ್ಲವಾದ್ದರಿಂದ ಈ ಅಂಶಗಳನ್ನು ಬೆಳೆಸಲು ಹೋಗುವುದಿಲ್ಲ.ಇಲ್ಲಿ 
ಮುಖ್ಯವಿರುವಂಥದು ಸಂಕುಚಿತ ಮನೋಭಾವದ ಸೈದ್ಧಾಂತಿಕ ಆಶ್ರಯ ಪಡೆದ ಶಕ್ತಿಗಳಲ್ಲ 
ಸಂಪತ್ತಿನ ಕೇಂದ್ರೀಕರಣ ಅಧಿಕವಾಗುತ್ತಾ ಹೋದಂತೆ ಅದು ಜನಜೀವನದ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು 
ಹೇಗೆ ತುಳಿದು ಹಾಕುತ್ತದೆ ಎನ್ನುವುದು. ಮತ್ತು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಅವನತಿ,ಆರ್ಥಿಕ ದೌರ್ಬಲ್ಯಕ್ಕೂ 
ಹೇಗೆ ಪೂರಕವಾಗುತ್ತದೆ ಎನ್ನುವುದು. ; 

ಜಾಗತೀಕರಣದ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಪರಿಣಾಮಗಳನ್ನು ಗುರುತಿಸುವಾಗ ಎರಡು 
ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಬಹುಮುಖ್ಯವಾಗಿ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿರಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಮೊದಲನೆಯದು 
ಸಾಂಪತ್ತಿಕ ಮೇಲುವರ್ಗವನ್ನು ಕುರುಡಾಗಿ ಅನುಸರಿಸುವ ರೂಢಿ. ಅದು 
ಸುಶಿಕ್ಷಿತರಾಗಿದ್ದಾಗ್ಕೂ ಪ್ರಜ್ಞಾಪೂರ್ವಕ ವಿಮರ್ಶಾ ದೃಷ್ಟಿಯ ಕೊರತೆ,ವಿಮರ್ಶಾ ದೃಷ್ಟಿ 
ಇದ್ದೂ ಭಾರತದ ಪಾರಂಪರಿಕ ಜೀವನ ವಿಧಾನದಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸಲ್ಪಟ್ಟ ಕೆಡುಕುಗಳಿಗೆ ಪರ್ಯಾಯ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯೊಂದನ್ನು ರೂಪಿಸಿಕೊಳ್ಳಲಾಗದಿದ್ದುದು, ಆತ್ಮಾಭಿಮಾನ ಶೂನ್ಯವಾದ ಚಿಂತೆ, 
ಜಾಗತೀಕರಣಕ್ಕಿರುವ ಸೈದ್ಧಾಂತಿಕ ಸಂಕುಚಿತ ದೃಷ್ಟಿ,ಸಹಜವಾಗಿ ಇರುವ ಸ್ವಾರ್ಥಕ್ಕೆ ವಿಪರೀತ 
ಮನ್ನಣೆ-ಅವಕಾಶಗಳನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸುತ್ತಿರುವುದು ಮುಂತಾದವುಗಳಿಂದ ಪ್ರಭಾವಿತವಾಗುತ್ತದೆ. 

ಎರಡನೆಯದು, ಜಾಗತೀಕರಣದ ಅನಿವಾರ್ಯತೆಗಳಿಂದ ಸಾಂಪತ್ತಿಕ ದುರ್ಬಲ 
ವರ್ಗಗಳಿಗೆ ಪ್ರಭುತ್ವದ ರಕ್ಷಣೆ ಕಡಿಮೆಯಾಗಿ,ಸಾಮಾಜಿಕ ರಕ್ಷಣೆಯ ಕೊರತೆಯುಂಟಾದಾಗ 
ಅದು ಬದುಕುವುದಕ್ಕಾಗಿ ತನ್ನ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ನೆಲೆಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಬರಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ.ಇಲ್ಲತಾನೇ 
ನಾಶವಾಗುತ್ತಾ ಹೋಗಿ ತನ್ನೊಂದಿಗೆ ತನ್ನ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ನಷ್ಟಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ. 
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ಆಹಾರದ ಬೆಳೆಯ ಕೃಷಿ.ಇಲ್ಲ 
ಅತ್‌ ಣ್ಣ ಧಿ ಕು ಪಾ್‌ೆಗು ಸಿ 
ಆರ್ಥಿಕ ಮಾಧ್ಯಮವೇ ಹೊರತು ಹಣದ ಕೇಂದ್ರೀಕರಣವೇ ಅದರ ಮುಖ್ಯ ಉದೇಶವಲ್ಲ. 


(ಭಾರತದ ಅರ್ಥ ವ್ಯ ಗೊಳ್ಳದಿರುವುದಕ್ಕೂ ಇದೊಂದು ಕಾರಣ ಎಂಬುದು 
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ಒಬ್ಬ ರೈತ ಬೆಳೆಯುವ ಬೆಳೆ ಮೊತ್ತಮೊದಲು ಸ್ವಬಳಕೆಯ ಉದ್ದೇಶ ಇಟ್ಟುಕೊಂಡಿ ದೆ. 
ಆ ಕಾರಣದಿಂದ ತಾನು ಬೆಳೆಯುವ ಬೆಳೆಯ ಬಗ್ಗೆ ರೈತನಿಗೆ ಭಾವನಾತ್ಮಕ 

ಬೆಳೆಯ ಬೆಳವಣಿಗೆಯನ್ನು ತನ್ನ ಬದುಕಿನ ಬೆಳವಣಿಗೆಯಂತೆ ನಿ 
ಈ ಒಂದು ಪ್ರೀತಿಯ ಸಂಬಂಧ ಮಾನವ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಉದ್ದೀಪಿಸಬಲ್ಲುದು.ಅದು 
ಹೇಗೆ ಎನ್ನುವುದನ್ನು ಒಬ್ಬ ರೈತ ತಾನು ಬೆಳೆದ ಬೆಳೆಯನ್ನು ತನ್ನ ಉಪಯೋಗಕ್ಕಾಗಿ 
ಇರಿಸಿಕೊಂಡ ಬಳಿಕ ಮಿಕ್ಕದ್ದನ್ನು ಏನು ಮಾಡುತ್ತಾನೆ ಎನ್ನುವಲ್ಲಿ ತಿಳಿಯಬಹುದು.ಆತ 


ಮಿಕ್ಕಿದ ಉತ್ಪನ್ನವನ್ನು ಕೆಲಸಗಾರರಿಗೆ ಉಚಿತವಾಗಿಯೋ,ಅಲ್ಪ ಬೆಲೆಗೋ ಹಂಚುತ್ತಾನೆ. 
ಬಂಧುಗಳಿಗೆ,ಸ್ನೇಹಿತರಿಗೆ ಹಂಚುತ್ತಾನೆ.ತನ್ನ ಉತ್ಪನ್ನವನ್ನು ಮತ್ತೊಬ್ಬನಿಗೆ ಕೊಟ್ಟು ಅವನ 
ಉತ್ಪನ್ನವನ್ನು ತಾನು ಪಡೆಯುತ್ತಾನೆ.ದುರ್ಬಲರಿಗೆ ನೆರವಿನ ರೂಪದಲ್ಲೋ ದಾನದ 
ರೂಪದಲ್ಲೋ ತನ್ನ ಉತ್ಪನ್ನವನ್ನು ಹಂಚುವುದೂ ಇದೆ.ಈ ಎಲ್ಲ ಅಂಶಗಳೂ ಸಹಜಾಳೆ, 
ಸಹಕಾರ,ದುರ್ಬಲರ ರಕ್ಷಣೆ ಮುಂತಾದ ಅಂಶಗಳಿಗೆ ಆಧಾರವಾಗುತ್ತವೆ. 

ಕೃಷಿರಂಗದ ಇನ್ನೊಂದು ಆಯಾಮ ವಾಣಿಜ್ಯ ಬೆಳೆ.ಆಹಾರದ ಬೆಳೆಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚು 
ಸಾಂಪತ್ತಿಕ ಆಶಯ ಅದರಲ್ಲಿದೆ.ಆದರೆ ಅದೂ ಸಹ ಆಹಾರ ಬೆಳೆಯ ಪ್ರಭಾವದಿಂದ 
ಹೊರತಾದುದಲ್ಲ. ನೇರ ಉಪಯೋಗಕ್ಕೆ ಬರುವ ತೆಂಗು,ಬಾಳೆ,ಕಾಫಿ ಮುಂತಾದ ಬೆಳೆಗಳು 
ಆಹಾರದ ಬೆಳೆಯ ತಾತ್ವಿಕ ನೆಲೆ ಇಟ್ಟುಕೊಂಡಿವೆ. ಇದಕ್ಕೆ ಹೊರತಾದ ಬೆಳೆಯನ್ನು 
ಬೆಳೆಯುವ ರೈತರಲ್ಲೂ ಸಹಕಾರ-ಸಹಬಾಳ್ವೆಯ ತಾತ್ವಿಕ ನೆಲೆ ಉಳಿದುಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. 
ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಕೃಷಿ ಉತ್ಪನ್ನಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಪವಿತ್ರ ಭಾವನೆ ಇದೆ.ಅವು ಪೂಜಾರ್ಹವಾಗುತ್ತವೆ. 
ಅನ್ನಕ್ಕೆ "ಅನ್ನಪೂರ್ಣೆಶ್ವರಿ' ಎಂಬ ದೈವತ್ವದ ಕಲ್ಪನೆ ಕೊಡಲಾಗಿದೆ.ಇದೆಲ್ಲವೂ ಇತರೆಲ್ಲ 
ಆರ್ಥಿಕ ರಂಗಗಳಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚು ಗೌರವಯುತವಾದ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಕೃಷಿಗೆ ಒದಗಿಸಿಕೊಟ್ಟಿವೆ. 

ಕೈಗಾರಿಕೆಗಳು (ಗುಡಿ ಕೈಗಾರಿಕೆಗಳನ್ನು ಹೊರತುಪಡಿಸಿ) ಈ ತಾತ್ವಿಕ ನೆಲೆಯಿಂದ 
ದೂರ ಸರಿಯುತ್ತವೆ. ಕೈಗಾರಿಕೋದ್ಯಮಿ ಉತ್ಪಾದಿಸುವುದು ತನಗಾಗಿ ಅಲ್ಲ. 
ಮಾರುವುದಕ್ಕಾಗಿ. ಅಂಥಲ್ಲಿ ಬಲವಾದ ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ ಉದ್ದೇಶವಿದೆ.ಅಷ್ಟರ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಅದು 
ಜೀವಪರ ಬದ್ಧತೆಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಹಾಗೆಯೇ ಅದಕ್ಕೆ ಸಲ್ಲುವ ಗೌರವವೂ 

ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/(೯ ೭ 


ಕೂಡ ಕೃಷಿಗಿಂತ ಕಡಿಮೆಯದ್ದು. ಆದರೆ ಕೈಗಾರಿಕೋದ್ಯಮಿ ಪಡೆಯಬಯಸುವ ಲಾಭಕ್ಕೆ 
ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಮಾನದಂಡವಿದೆ. ಅದನ್ನಾತ ತನ್ನ ಸರಕುಗಳ ಮೇಲೆ ಮುದ್ರಿಸುತ್ತಾನೆ. ಅಷ್ಟರ 
ಮಟ್ಟಿಗೆ ಅದು ನ್ಯಾಯಪರತೆಯನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿಯುತ್ತದೆ. 

ವ್ಯಾಪಾರೋದ್ಯಮ ನ್ಯಾಯಪರತೆಯ ಆಚೆಗೂ ಲಾಭ ಸಂಪಾದಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನ 
ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಅಷ್ಟಿದ್ದಾಗ್ಯೂ ಜನರಿಗೆ ಅವಶ್ಶಕ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಪೂರೈಸುವ ಜವಾಬ್ದಾರಿ 
ಅದಕ್ಕಿದೆ. | 

ಆದರೆ ಸಟ್ಟಾ 'ವ್ಯವಹಾರ ಎನ್ನುವುದು ಈ ಎಲ್ಲ ಜೀವಪರ ಆಸಕ್ತಿಗಳನ್ನು 
ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಷೇರು ಮಾರುಕಟ್ಟೆ ಬೆಟಿಂಗ್‌ ಇತ್ಯಾದಿಗಳೇ ಪ್ರಧಾನ ವಿಷಯಗಳಾಗಿ 
ಇದು ಹಣದೊಡನೆ ಆಟವಾಡುವ ಆರ್ಥಿಕರಂಗವಾಗುತ್ತದೆ. ಇಲ್ಲಿ ವಸ್ತುವಿನ 
ಕೊಂಡುಕೊಳ್ಳುವಿಕೆಗಾಗಿ ಹಣದ ಚಲಾವಣೆ ಆಗುವುದಿಲ್ಲ. ಬದಲು ಹಣವನ್ನು 
ಕೊಂಡುಕೊಳ್ಳುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಹಣದ ಚಲಾವಣೆ ನಡೆಯುತ್ತದೆ. 

ಜಾಗತೀಕರಣದ ಅತಿ ಹೆಚ್ಚಿನ ಆಸಕ್ತಿ ಇರುವುದು ಷೇರು ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ; ಅಂದರೆ 
ಸಟ್ಟಾ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಎಂಬುದು ಗಮನಾರ್ಹ ವಿಚಾರ.ಅಂಥಲ್ಲಿ ಅದು ಹಂತಹಂತವಾಗಿ 
ಇತರ ಆರ್ಥಿಕ ಚಟುವಟಿಕೆಗಳನ್ನು ಗೌಣವಾಗಿಸುತ್ತಾ ಸಾಗಿ ಆಹಾರದ ಬೆಳೆಯ ಕೃಷಿ 
ರಂಗವನ್ನು ಕೇವಲವಾಗಿಸುತ್ತದೆ. ಅದರಿಂದ ಜೀವಪರ ದೃಷ್ಟಿಯೊಂದನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾ 
ಹೋಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ; ಅದರಿಂದ ಲಭಿಸುವ ಸಂತೋಷ ,ಜೀವನೋತ್ಸಾಹಗಳನ್ನು 
ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ನಾನಾ ರೀತಿಯ ಕಲಾಪ್ರಕಾರಗಳೂ ನಶಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 
ಉದಾಹರಣೆಗೆ ಸುಗ್ಗಿಯ ಕುಣಿತ,ಕೋಲಾಟ,ಡೊಳ್ಳುಕುಣಿತ,ದೊಡ್ಡಾಟ,ಯಕ್ಷಗಾನ 
ಮುಂತಾದ ಕಲಾಪ್ರಕಾರಗಳು ಕೃಷಿಕ್ಷೇತ್ರದಿಂದ ಪ್ರೋತ್ಸಾಹಿಸಲ್ಪಟ್ಟಂಥವು. ಇಂಥಲ್ಲಿ ಒಂದು 
ಸಾಂಪತ್ತಿಕ ದುರಾಸೆ,ಇನ್ನೊಂದು ಬದುಕುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಆರ್ಥಿಕ ಪೈಪೋಟಿಗಿಳಿಯಬೇಕಾದ 
ಅನಿವಾರ್ಯತೆಗಳೆರಡೂ ಸೇರಿ ಈ ಕಲೆಗಳನ್ನು ಶಿಥಿಲಗೊಳಿಸುತ್ತವೆ. ಇಂಥ ಕಲೆಗಳೂ 
ಸಹ ವಾಣಿಜ್ಯೀಕರಣಗೊಂಡು ಯಾಂತ್ರಿಕವಾಗತೊಡಗುತ್ತವೆ. ಅದರಿಂದ ಲಭಿಸುವ 
ಜೀವನೋತ್ಸಾಹ ಮರೆಯಾಗಿ ಏಕಮುಖಿ ಚಿಂತನೆ ಬದುಕನ್ನು ಆವರಿಸಿಬಿಡುತ್ತದೆ. ಬಹುಶಃ 
ಈಗ್ಗೆ ಎರಡು ಮೂರು ದಶಕಗಳ ಹಿಂದೆ ನವವಿವಾಹಿತ ಪತಿ,ಪತ್ನಿಯನ್ನು 
ಸಂತೋಷಪಡಿಸಲು,"ಫಾರಿನ್‌ ಸೆಂಟು ತಂದುಕೊಡುತ್ತೇನೆ' ಎನ್ನಬಹುದಿತ್ತು. ಆದರೆ ಈವತ್ತು 
ಪಕ್ಕದ ಗೂಡಂಗಡಿಯಲ್ಲಿ ಫಾರಿನ್‌ ಸೆಂಟು ಬರುತ್ತಿರುವಾಗ ಈ ಮಾತು ಹೇಳಿ ಯಾವ 
ಗಂಡನೂ ತನ್ನ ಹೆಂಡತಿಯನ್ನು ಸಂತೋಷಪಡಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಇದರಿಂದಾಗಿ 
ಈ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾಪಿತವಾಗಬಹುದಾದ ಮಾನವ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನು ನಾವು 
ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಒಂದು ವಸ್ತುವನ್ನು ಕಷ್ಟಪಟ್ಟು ಸಂಪಾದಿಸಿದಾಗ ಸಿಗುವ 
ತೃಪ್ತಿಯನ್ನು,ತನ್ನ ಸಾಧನೆಯ ಹಾದಿಯಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿ ಪ್ರಕಟಪಡಿಸುವ ಸಾಹಸ, 
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ಸೃಜನಶೀಲತೆಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಅಂಥಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯನ ತೃಪ್ತಿಯ ಏಕೈಕ 
ಸಾಧನ ಹಣವೊಂದೇ ಆಗಿಬಿಡುತ್ತದೆ.ಆ ಹಣದ ಕೇಂದ್ರೀಕರಣಕ್ಕಾಗಿ ಬುದ್ಧಿ 
ಉಪಯುಕ್ತತಾವಾದದ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ತರ್ಕಬದ್ಧವಾಗಿ ಯೋಚಿಸತೊಡಗುತ್ತದೆ. 

ಅದರಿಂದ ಒಣಚರ್ಚೆಗಳ ಗುರುತಿಸುವಿಕೆ ನಡೆಯುತ್ತದೆ.ಯಾವ ಅತಿಥಿಯನ್ನು 
ಎಷ್ಟರಮಟ್ಟಿಗೆ ಸತ್ಕರಿಸಿದರೆ ಪ್ರಯೋಜನವಾದೀತು ಎಂಬ ನಿರೀಕ್ಷೆ ಬೆಳೆಯುತ್ತದೆ. ಆರ್ಥಿಕ 
ಚಟುವಟಿಕೆಗಳಿಗೆ ಅಡ್ಡಿಯಾಗುವ ಮಕ್ಕಳನ್ನು ಹಾಸ್ಟೆಲ್‌ಗೆ, ಹಿರಿಯರನ್ನು ವೃದ್ಧಾಶ್ರಮಕ್ಕೆ 

ಸುವ ಪರಿಪಾಠ ಹೆಚ್ಚುತ್ತದೆ. 

ಆದರೆ ಭಾರತೀಯ ಜೀವನ ವಿಧಾನ ಇದಲ್ಲ. ಮನುಷ್ಯ ಸಂಬಂಧದ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ 
ಯಾವ ಮಾತುಕತೆಗಳೂ ಒಣಚರ್ಚೆಗಳಾಗಲಾರವು. ಒಂದು ಜಗಳವೇ ಆದರೂ ಅದು 
ಪ್ರೀತಿಯನ್ನಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ದ್ವೇಷವನ್ನಾದರೂ ಬೆಳೆಸಬಹುದು. ಆದರೆ ಎಲ್ಲವೂ ಆರ್ಥಿಕ ಸ್ವಹಿತಾಸಕ್ತಿ 
ಎನ್ನುವ ಸಿದ್ಧಾಂತದೊಳಗೆ ಬಂಧಿಯಾದಾಗ ಅಲ್ಲಿ ಪ್ರೀತಿಯಾಗಲಿ-ದ್ವೇಷವಾಗಲಿ ಇಲ್ಲದೆ 
ಪ್ರೀತಿ-ದ್ವೇಷಗಳೆರಡನ್ನೂ ಹಣದಿಂದ ಕೊಂಡುಕೊಳ್ಳಬಹುದಾದ ವಾತಾವರಣ 
ನಿರ್ಮಾಣವಾಗುತ್ತದೆ. ವ್ಯಕ್ತಿ ಸಮಾಜದಿಂದ ಭಾವನಾತ್ಮಕವಾಗಿ ಬಿಡುಗಡೆಗೊಳ್ಳುತ್ತಾ 
ಏಕಾಂಗಿಯಾಗುತ್ತಾ ಹೋಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ.ಅಲ್ಲಿ ಉಳಿಯುವಂಥದ್ದು ಪ್ರೀತಿ-ದ್ವೇಷಗಳಲ್ಲದ 
ಕ್ರೌರ್ಯವೊಂದೇ! ಕ್ರೌರ್ಯದ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿ-ತಂದೆ ತಾಯಿಯರ ಪ್ರೀತಿ-ಕೋಪಗಳ 
ನ ಹಾಸ್ಟೆಲ್‌ ಜೀವನ ನಡೆಸುವ ಮಕ್ಕಳನ್ನು, ಮಕ್ಕಳೊಂದಿಗಿನ 

ಸ-ವಿರಸಗಳನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡು ವೃದ್ಧಾಶ್ರಮದಲ್ಲಿ ಬಾಳುವ ಹಿರಿಯರನ್ನು, ಪ್ರೀತಿ 
ಹೋಗಲಿ |ಕನಿಷ್ಠ ಜಗಳವನ್ನು ಮಾಡದ ದಂಪತಿಗಳನ್ನು -ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಮನುಷ್ಯ 
ಸಂಬಂಧದ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಈ ಎಲ್ಲ ವಿಚಾರಗಳೂ ವ್ಯಕ್ತಿ, ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಅಸ್ತಿತ್ವವನ್ನು 
ಕಡೆಗಣಿಸುತ್ತಿರುವುದಕ್ಕೆ ಉದಾಹರಣೆಗಳಾಗುತ್ತವೆ. 

ಪಶ್ಚಿಮದತ್ತ ಮುಖ ಮಾಡಿರುವುದನ್ನು ಅತಿಥಿ ಸತ್ಕಾರದ ಪದ್ಧತಿಯಲ್ಲಿ ಆಗುತ್ತಿರುವ 
ಬದಲಾವಣೆಗಳ ಮೂಲಕ ಗ್ರಹಿಸಬಹುದು.ಭಾರತೀಯ ಜೀವನವಿಧಾನದಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿ 
ಮತ್ತೊಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನು ಭೇಟಿ ಮಾಡಬೇಕಾದರೆ ಪೂರ್ವಾನುಮತಿ ಅಗತ ೈವಿಲ್ಲ.ಹಾಗೆಯೆ, 
ಮನೆಗೆ ಬಂದ ಅತಿಥಿ- ಅಭ್ಯಾಗತರನ್ನು ಊಟೋಪಚಾರಗಳಿಂದ ಸ ಸತ್ಕರಿಸುವುದು ರೂಢಿ. 
ಅದರಲ್ಲಿ ಲ್ಲ ಕಷ್ಟ ಆಗುತ್ತದೆ ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆ ಇಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅತಿಥಿ ಸತ್ಕಾರ ಬ್ರೆಡ್ಡೂ- _-ಬಿಸ್ಕತ್ತುಗಳಿಗೆ 
ಪರಿವರ್ತನೆಯಾಗುತ್ತಿರುವುದು ಪೂರ್ವಾನುಮತಿ ಪಡೆದು ಭೇಟಿಯಾಗುವ ವ್ಯಕ್ತಿ ತನ್ನ 
ಸಮಯ ಮುಗಿದೊಡನೆ ಹೊರಡಲೇಬೇಕಾಗಿರುವುದು *ಇವೆಲ್ಲ ಪಶ್ಚಿಮದಿಂದ ಬಂದ 
ಪದ್ಧತಿಗಳು. ಇದೆಲ್ಲದರ ಹಿಂದೆ ಆರ್ಥಿಕ ಚಟುವಟಿಕೆಯ ಬಿರುಸಿನ ಕಾರಣವಾಗಿ ಸಮಯದ 
ಅಭಾವವಿದೆ ಎಂಬುದು ನಿಜವೇ.ಆರ್ಥಿಕತೆಯ ವಿಪರೀತ ಪ್ರಾಮುಖ್ಯತೆ ಇದಕ್ಕೆ ಕಾರಣ 
ಎನ್ನಬಹುದಾದರೂ ನಾವಿರುವ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಅದಕ್ಕೆ ಹೆಚ್ಚು ಮಹತ್ವ ಕೊಡುವುದು 

ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾರ್ದ೯ 


ಅನಿವಾರ್ಯ.ಅಂಥಲ್ಲಿ ಅನಿವಾರ್ಯ ಒತ್ತಡಕ್ಕಾಗಿ ನಡೆಯುವ ಪದ್ಧತಿಗಳನ್ನು 
ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಅದು ಫ್ಯಾಶನ್‌ ಆದರೂ ಆಕ್ಷೇಪಿಸಬೇಕಿಲ್ಲವೇನೋ? ಏಕೆಂದರೆ 
ಕೇವಲ ಫ್ಯಾಶನ್‌ ಆಗಿರುತ್ತದೆಯೇ ಹೊರತು ಅದೇ ಜೀವನ ವಿಧಾನವಲ್ಲಆದರೆ 
ಇದು ಯಾವ ಯೋಜನೆಯೂ ಇಲ್ಲದೆ ಕುರುಡಾಗಿ ಅನುಸರಿಸುವ ಸಹಜ ಜೀವನ ಪದ್ಧತಿಯಾಗಿ 
ಸ್ವೀಕೃತವಾಗುತ್ತಿರುವುದನ್ನು ಗಂಭೀರವಾಗಿ ಪರಿಗಣಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ.ಏಕೆಂದರೆ ಭಾರತೀಯತೆಯ 
ಅಳಿವು-ಉಳಿವಿನ ಪ್ರೆ ಇದು.ನಮ್ಮದು ಎನ್ನುವ ಎಲ್ಲವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡರೆ ಕೊನೆಗೆ ನಮ್ಮದೆನ್ತಲು 
ಏನು ಉಳಿಯುತ್ತದೆ?ಹಾಗೆಯೇ ಮನುಷ್ಯ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನು ಬಲಪಡಿಸಲು ಅವಕಾಶವಿರುವ 
ಎಲ್ಲವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾ ಹೋದರೆ ಆ ಸಂಬಂಧಗಳಿಂದ ರಕ್ಷಿಸಲ್ಪಡಬಹುದಾದ ದುರ್ಬಲ 
ವರ್ಗದ ಆರ್ಥಿಕ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಯನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವವರಾರು? 
ಶೋಷಣಾ ಮುಕ್ತತೆಯ ಬಗ್ಗೆ ನಾವು ಕಲ್ಪಿಸಿಕೊಂಡಿರುವ ವಿಜಾರಗಳೂ ಸಹ 
ದುರ್ಬಲರ ಹಿತರಕ್ಷಣೆಯನ್ನು ಮಾಡುವ ಆಶಯವೇ.ಅದು ಭಾರತೀಯವೆನ್ನುವಂತಿಲ್ಲ. 
ಅಂದರೆ ಭಾರತೀಯತೆಯಲ್ಲಿ ಶೋಷಣಾ ಮುಕ್ತತೆಯ ಆಶಯವಿರಲಿಲ್ಲಎಂದಲ್ಲ.ಎಲ್ಲವೂ 
ಇವೆ. ಆದರೆ ಸಮಗ್ರವನ್ನು ಹಿಡಿಯ ಹೊರಟ ಭಾರತೀಯ ತಾತ್ವಿಕ ಪರಂಪರೆಗೆ 
ಯಾವುದನ್ನೂ ಸ್ಪಷ್ಟ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಕ್ಕೆ ಒಳಪಡಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗಲಿಲ್ಲವೆಂದು ಹಿಂದೆ ಹೇಳಿದ 
ಮಾತನ್ನು ಪುನರುಚ್ಚರಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ.ಬಹುಶಃ ನಾನಾ ರೀತಿಯ ಶೋಷಣೆಗಳಿಗೂ ಸಹ 
ಇದೂ ಒಂದು ಕಾರಣವಿರಬಹುದು. ಉದಾಹರಣೆಗೆ ಮನುಷ್ಯ ಶೋಷಣೆಯನ್ನು ಖಚಿತ 
ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಕ್ಕೊಳಪಡಿಸುವಾಗ ಪ್ರಾಣಿಶೋಷಣೆಯ ಅನಿವಾರ್ಯತೆ ಎದುರಾಗಿರಬಹುದು. 
ಎಲ್ಲವನ್ನು ಸಹಜವಾಗಿ ಸ್ವೀಕರಿಸುವಂತಾಗಿರಬಹುದು.ಆದರೆ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ತಾತ್ವಿಕ 
ವ್ಯಾಪ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಮಾನವನೇ ಕೇಂದ್ರಬಿಂದು ಇರಲಾಗಿ ಅದು ಮಾನವಶೋಷಣೆಯ ಬಗ್ಗೆ 


೪; ೮. ಷಾ ಪಾಲ. ೧ ಸಪರ ಕಗ ೌಿ ರಾರು 
ಮುಕ್ತತೆಯ ಚಿಂತನೆ ಅವರಿಂದ ಪ್ರಭಾವಿತವಾದುದು ಎನ್ನಲಾಗದು.ಬಹುಮಟ್ಟಗೆ ಅದು 
ಪಭಾವಿತವಾದುದು ಪಾಶ್ಚಾತ್ಕ ಸಮಾಜವಾದಿ 'ದಾಂತದಿಂದ ಹಾಗೂ ಗಾಂಧೀವಾದ ಬಂದಿ 


ಲಿಲಿ 
೦೨ 
ಶೀಕರಣವೆ ಪಾ ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಹಿತಾಸಕಿಯಿಂದ 
ಅಂಥಲ್ಲಿ ಜ ಗತೀಕರಣವೆನ್ನುವುದು ಪ ಶ್ಚಾತ ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಹಿತಾಸಲ೦ 
ನಾಕ - ಪ್‌ ಇಾಸ ಇರದ 
ಮುನ್ನಡೆಸಲ್ಪಡುತ್ತಿದ್ರು ದುರ್ಬಲವರ್ಗದ ಹಿತವನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವ ಶೋಷಣ ಕತೆಯ 
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ಆಶಯವನ್ನು ತೊಡೆದು ಹಾಕಿ ಮತ್ತೆ ನಮ್ಮನ್ನು ಶೋಷಣೆಯ ಠಡೆಗೆ ಕೊಂಡೊಯ್ಯಾತ್ರಿದೆ. 
ಒಂದೇ ವ್ಯಾತ್ಯಸವೆಂದರೆ ಪಾರಂಪರಿಕ ಶೋಷಣೆಯಲ್ಲಿ ಧರ್ಮ ಬೆಸೆದುಕೊಂಡಿತ್ತು. 
ಜಾಗತೀಕರಣದಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವ ಶೋಷಣೆಗೆ ಧರ್ಮದ ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲ.ಅದಕ್ಕೆ 
ಉದಾಹರಣೆಯಾಗಿ ಎರಡು ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳಲಾಗಿದೆ. 

ಭಾರತೀಯ ಪರಂಪರೆಯಲ್ಲಿ ಹೆಣ್ಣನ್ನು ಸಂತಾನೋತ್ಪತ್ತಿಯ ಲೈಂಗಿಕ ವಸ್ತುವಾಗಿಯೇ 
ನೋಡಿದ್ದು ಅದರಿಂದ ನಾನಾ ರೀತಿಯ ಸ್ವೀಶೋಷಣೆ ನಡೆಯಿತೆಂಬ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಿದೆ.ಈ 
ಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು,“ಮಕ್ಕಳನ್ನು ಪಡೆಯುವುದಕ್ಕಾಗಿಯೇ,ಸ್ತೀಯರಿರುವುದರಿಂದ 
ಕ್ಕಳಿಲ್ಲದವರ ಜನ್ಮವು ನಿಷ್ಪಲವಾದ್ದರಿಂದ ಅಂಥ ಸ್ತ್ರೀಯರನ್ನು ಪರಿತ್ಕಾಗ ಮಾಡಿದರೆ 
ೋಷವಿಲ್ಲ”್‌ಎಂಬ ಕೌಟಿಲ್ಯನ ಮಾತುಗಳು ಸಮರ್ಥಿಸುತ್ತವೆ.ಇದರ ಬಗ್ಗೆ ಇನ್ನೂ ಹೆಚ್ಚಿನ 
ರ್ಜೆ ಬೆಳೆಸುವುದು ಇಲ್ಲಿನ ಉದ್ದೇಶವಲ್ಲ. 

ಆದರೆ ಜಾಗತೀಕರಣ ಹೆಣ್ಣನ್ನು ಹೇಗೆ ನೋಡಿದೆ? ಮಕ್ಕಳನ್ನು ಪಡೆಯುವುದು 

ಅದಕ್ಕೆ ಮುಖ್ಯ ವಿಷಯವಲ್ಲ. ಅದು ಬಿಟ್ಟರೆ ಜಾಗತೀಕರಣವೂ ಸಹ ಹೆಣ್ಣನ್ನು ಒಂದು 

ವಸ್ತುವಾಗಿಯಷ್ಟೇ ನೋಡುತ್ತದೆ.ಬೃಹತ್‌ ಉದ್ದಿಮೆಗಳು ಮಹಿಳೆಯರನ್ನು ಅರೆನಗ್ನ 
ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರದರ್ಶಿಸಿ ಜಾಹೀರಾತು ನೀಡುವುದು,ಆ ಮೂಲಕ ತಮ್ಮ ಸರಕುಗಳಿಗೆ 
ಗ್ರಾಹಕರನ್ನು ಆಕರ್ಷಿಸುವುದು,ಮಾಧ್ಯಮಗಳೂ ಇದೇ ತಂತ್ರವನ್ನು ಬಳಸಿ ಹಣ 
ಡುವುದು,ಇದಕ್ಕೆ ಪೂರಕವಾಗಿ ಪಬ್‌ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಬೆಳೆಯುತ್ತಾ ಹೋಗುತ್ತಿರುವುದು 
ಕಂಡು ಬರುತ್ತಿದೆ.ಇದೆಲ್ಲವೂ ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿಯ ಆರ್ಥಿಕ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಯ ಸಾಧನೆಗಾಗಿ 
ಹೆಣ್ಣನ್ನು ಲೈಂಗಿಕ ವಸ್ತುವಾಗಿ ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವುದಕ್ಕೆ ಉದಾಹರಣೆಯಾಗುತ್ತವೆ. 

ಈ ಶೋಷಣೆ ಯಾಕೆ ಅರ್ಥವಾಗುತ್ತಿಲ್ಲ? ಪ್ರಾಯಶಃ ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಹಿತಾಸಕ್ತಿ 
ಈ ಮಹಿಳೆಯರಿಗೆ ಒದಗಿಸುವ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ,ಒಂದಷ್ಟು ಆರ್ಥಿಕ ಗಳಿಕೆ,ಮೇಲಾಗಿ 
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ಸುಶಿಕ್ಷಿತರನ್ನೇ ಬಳಸಿಕೊ ಸೃತ್ತಿರುವುದು ಹಾಗೂ ಪ್ರಸ್ತುತ ಭಾರತದ ಕೋಮುವಾದಿ ನೆಲೆಗಟ್ಟು 
ಕಾರಣವಿರಬಹುದು. 

ದೀರ್ಫಕಾಲದಿಂದ ಪುರುಷನಷ್ಟೇ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಅನುಭವಿಸುವಲ್ಲಿ ಹಿಂದೆ ಉಳಿದ 
ಮಹಿಳೆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದತ್ತ ಆಕರ್ಷಿತಳಾಗುವುದು ಸಹಜ.ಆರ್ಥಿಕ ದುರ್ಬಲ ವರ್ಗದ 
ಮಹಿಳೆಯರು ಗಳಿಕೆಯತ್ತ ಆಕರ್ಷಿತರಾಗುವುದೂ ಸಹಜ.ಅದಕ್ಕನುಗುಣವಾಗಿ ಫ್ನಾಶನ್‌ 
ದ್‌ ರಾ ಎ ವಾ ತಾ ಬ 
ಪರಂಪರೆ ಮಹಿಳೆಯರ ಅಲಂಕಾರ ಪ್ರೀತಿಯನ್ನು ದುರುಪಯೋಗಪಡಿಸಿಕೊಂಡು ಫ್ಯಾಶನ್‌ನ 
ಘನತೆಯನ್ನು ಎತ್ತರಿಸಿ ಮಹಿಳೆಯರ ಆರ್ಥಿಕ ಅವಶ್ಯಕತೆಗಳನ್ನು ಹಿಗಿಸುತಿದೆ.ಸುಶಿಕಿತ 
ಎ ರಿ (ಸ ಇವಿ ು, 
ಮಹಿಳೆಯರು ಇದರಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿಕೊಂಡಾಗ ಮೇಲುವರ್ಗವನ್ನು ಅನುಸರಿಸುವ ಇತರ 
ವರ್ಗಗಳ ಮಹಿಳೆಯರೂ ಇದರತ್ತ ಆಕರ್ಷಿತರಾಗಲು ಕಾರಣವಾಗಬಹುದು.ಇಂಹಲಿ 
ಜಾಗತೀಕರಣವನ್ನು ಬಲಗೊಳಿಸುವಂತೆ ಹಬುತಿರುವ ಮೂಲಬಭೂ ಇಮಾ ಜದ! 

ನ ಲ ಲು ಕರ್‌ *ವಾಲಭೂತವಾದ-ಕೋಮುವಾದ, 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೧೦೧ 


ಮತ್ತೆ ಮಹಿಳೆಯನ್ನು ಪಾರಂಪರಿಕ ಶೋಷಣೆಗೆ ತಳ್ಳುವ ಭೀತಿಯನ್ನು ಮಹಿಳಾ 
ಸಮುದಾಯದಲ್ಲಿ ಹಚ್ಚಿಸುತ್ತಿದೆ.ಹೀಗಿರುವಲ್ಲಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವೆಂಬ ಸದಾಶಯವನ್ನು 
ದುರುಪಯೋಗ ಪಡಿಸುತ್ತಾ ಮಹಿಳಾ ಶೋಷಣೆಯನ್ನು ಜಾಗತೀಕರಣ ಬಲಗೊಳಿಸುತ್ತಿದೆ. 
ಮಹಿಳೆಯು ತೆರೆದೆದೆಯನ್ನು,ತೆರೆದೆದೆಯ ಚಿತ್ರವನ್ನು ಸಾರ್ವಜನಿಕವಾಗಿ 
ಪ್ರದರ್ಶಿಸಬಾರದೆಂಬ ಕಾನೂನು ಇದ್ದರೂ ಪ್ರಭುತ್ವ ಏನೂ ಮಾಡಲಾಗದ ಅಸಹಾಯಕ 
ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿದೆ. ಹೀಗಾಗಿ ಜಾಗತೀಕರಣದಲ್ಲಿದುರ್ಬಲ ವರ್ಗದ ಹಿತವನ್ನು ಕಾಯ್ದುಕೊಳ್ಳುವ 
ಶೋಷಣಾಮುಕ್ತತೆಯ ಆಶಯ ತೀವ್ರ ಹಿನ್ನಡೆ ಅನುಭವಿಸುತ್ತಿದೆ. 

ಇದರ ಇನ್ನೊಂದು ರೂಪ ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆ.“ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಕುಳಿತುಕೊಳ್ಳುವಲ್ಲಿ 
ಕುಳಿತುಕೊಳ್ಳುವ ಸಾಹಸ ಮಾಡಿದ ಶೂದ್ರನ ಪೃಷ್ಠ ಕತ್ತರಿಸಬೇಕು” ಎಂದು ಮನು 
ಹೇಳಿದ್ದ. ಹಾಗೆ ನಡೆದಿತ್ತೋ ಇಲ್ಲವೋ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಕೆಳಜಾತಿಯನ್ನು ಶೋಷಿಸುವ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯ ಅದೆಂಬುದು ಖಂಡಿತ. ` 

ಮನುವೇನೋ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಕುಳಿತುಕೊಳ್ಳುವಲ್ಲಿ ಕುಳಿತುಕೊಳ್ಳಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿದ 
ಶೂದ್ರನಿಗೆ ಶಿಕ್ಷೆ ವಿಧಿಸಬೇಕೆಂದಿದ್ದ. ಆದರೆ ಜಾಗತೀಕರಣದಲ್ಲಿನ ನವಬ್ರಾಹ್ಮಣಶಾಹಿಗಳು 
ಅವರಿಗೆ ಯಾವ ತೊಂದರೆ ಮಾಡದಿದ್ದರೂ ಶೂದ್ರರನ್ನು ಕತ್ತರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಕೇವಲ ಪೃಷ್ಠವನ್ನಲ್ಲ 
ಬದುಕನ್ನೇ. ಇಲ್ಲಿ ಶೂದ್ರರೆಂದರೆ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಶೂದ್ರರಲ್ಲ. ಆರ್ಥಿಕ 
ದುರ್ಬಲರೆಲ್ಲರೂ ನವಬ್ರಾಹ್ಮಣಶಾಹಿ ಆರ್ಥಿಕ ಬಲಾಢ್ಯರಿಗೆ ಶೂದ್ರರೇ. ಅಂಥಲ್ಲಿ ಸಾಪತ್ತಿಕ 
ಕೇಂದ್ರೀಕರಣವನ್ನು ಪ್ರೋತ್ಸಾಹಿಸುವ ಜಾಗತೀಕರಣ ಸಂಪತ್ತಿನ ಆಧಾರದಲ್ಲಿ ಬೃಹತ್‌ 
ದುರ್ಬಲರನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿ, ಆರ್ಥಿಕ ಜಾತಿಗಳನ್ನು ನಿರ್ಮಾಣ ಮಾಡುತ್ತಿದೆ. ದುರದೃಷ್ಟವಶಾತ್‌ 
ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಕಿತ್ತಾಟವೇ ಪೂರ್ಣಗೊಂಡಿಲ್ಲದಿರುವಾಗ ಈ ರೀತಿಯ 
ಹೊಸ ಜಾತಿ ನಿರ್ಮಾಣದ ಬಗ್ಗೆ ಗಂಭೀರವಾಗಿ ಯೋಚಿಸಿ ದುರ್ಬಲರು ಒಟ್ಟಾಗಲು 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲದಂಥ ಸ್ಥಿತಿ ನಮ್ಮಲ್ಲಿದೆ. ಆದರೆ ಶೋಷಣೆ ಮಾತ್ರ ಹೆಚ್ಚುವುದು ಸತ್ಯ. ಅದರಿಂದಾಗಿ 
ಆಧುನಿಕ ಭಾರತದ ಅಪೇಕ್ಷಣೀಯ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಮೌಲ್ಯವಾಗಿ ಸ್ವೀಕೃತವಾಗಿರುವ ಶೋಷಣಾ 
ಮುಕ್ತತೆಯ ಆಶಯವನ್ನು ನಾವು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದೇವೆ. ಅದರೊಂದಿಗೆ ನವ 
ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿತ್ಚವೂ, ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಮೇಲು ವರ್ಗವೂ ಒಂದೇ ಆಗಿದ್ದಾಗ ಪಾರಂಪರಿಕ 
ಶೋಷಣೆಯೂ ಸಹ ಹೆಚ್ಚು ಬಲಗೊಳ್ಳಲು ಅವಕಾಶವಾಗುತ್ತಿದೆ. 

ಜೊತೆಗೆ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಬಹುರೂಪತೆಯನ್ನು ಕುರಿತಂತೆ, ಬದುಕಿನ ಎಲ್ಲ ರಂಗಗಳಲ್ಲೂ 
ಆರ್ಥಿಕತೆಯೊಂದೇ ಪ್ರಧಾನವಾದಾಗ ಆರ್ಥಿಕ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯೊಂದರ ಪ್ರಾಧಾನ್ಯತೆಯ 
ನಿರ್ಮಾಣವಾಗುತ್ತದೆ. ಅಂಥಲ್ಲಿ ಈ ತೆರನ ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಆರ್ಥಿಕ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಪಶ್ಚಿಮದಿಂದ 
ಬಂದುದಾಗಿರುವಾಗ ಮತ್ತು ಅದು ಒಡೆತನವನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿರುವಾಗ ನಾವು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವ 
ಆರ್ಥಿಕ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯೂ ಸಹ ಏಕರೂಪದ್ದಾಗಿಬಿಡುತ್ತದೆ.ಮತ್ತು ಅದು ಪಶ್ಚಿಮದ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦ ೦೫/೧೦೨ 


ಹಟ ಟ್ಟ 


ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯೇ ಆಗಿರಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಇಂಥ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ರೂಪು ತಳೆಯುವಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಧಾನ ಪಾತ್ರವಹಿಸುತ್ತಿರುವುದು ಇಂಗ್ಲೀಷ್‌. 

ಉದಾಹರಣೆಗೆ ನಮ್ಮ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಕಲೆಯೊಂದಾದ ಯಕ್ಷಗಾನವನ್ನು 
ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ನಲ್ಲಿ ಪ್ರಸ್ತುತ ಪಡಿಸಿಲಾಗುತ್ತಿರುವುದು. ಅದರ ಉದ್ದೇಶ ನಮ್ಮ 
ಕಲಾಪ್ರಕಾಶವೊಂದನ್ನು ಸಾಗರದಾಚೆಗೆ ಪರಿಚಯಿಸುವುದಷ್ಟೇ ಆಗಿದ್ದರ ಈ ಪ್ರಯತ್ನ ನಿಜಕ್ಕೂ 
ಶ್ಲಾಘನೀಯ. ಆದರೆ ಸಾಂಪತ್ತಿಕ ಬಲಾಢ್ಯವಾದ ಪಶ್ಚಿಮ, ಕಲಾಪ್ರಕಾರದ ಮೇಲೂ ಒಡೆತನ 
ಸಾಧಿಸಬಹುದು. ಕಲಾಪ್ರಕಾರವನ್ನು ಅದು ಕೊಂಡುಕೊಳ್ಳಲೂಬಹುದು.ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ಗೆ ಮಾನ್ಯತೆ 
ಹೆಚ್ಚುತ್ತಾ ಹೋದಂತೆ ಆ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಸ್ತುತಪಡಿಸಲಾಗುವ ಈ ಕಲಾಪ್ರಕಾರ 
ಪ್ರಾಧಾನ್ಯತೆಯನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಾ ಹೋಗಿ ದೇಶೀಯ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಸ್ತುತಪಡಿಸದೆ ಇರುವ 
ದಿನ ಬಂದರೂ ಬರಬಹುದು.ಹೀಗಾದಾಗ ಒಂದು ಕಲಾಪ್ರಕಾರ ಯಾವ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ 
ವಾತಾವರಣದಲ್ಲಿ ನೈಜ ಸಂವೇದನೆಯನ್ನು ಹೊರಗೆಡವಿ ಮನುಷ್ಯರನ್ನು ತಲುಪಬಲ್ಲುದೋ 
ಆ ಸಾಧ್ಯತೆಯನ್ನು ಅದು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ 'ಅಸಹಜವಾಗುತ್ತಾ ಸಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 

ಇಂಥಲ್ಲಿ ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ಏನು ಮಾಡುತ್ತದೆಂಬುದಕ್ಕೆ,ಯಾವುದೇ ಒಂದು ಭಾಷೆಯ 
ಅಂತರಂಗದ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ."ನಮಸ್ಕಾರ' ಎನ್ನುವಾಗ 
ಕೈಜೋಡಿಸುವಂತೆ "ಹಾಯ್‌,ಬಾಯ್‌' ಎನ್ನುವಾಗ ಕೈ ಜೋಡಿಸಲು ಬರುವುದಿಲ್ಲ. 
ಒಂದೊಮ್ಮೆ "ಹಾಯ್‌' ಎನ್ನುವಾಗ ಎರಡೂ ಕೈಗಳನ್ನು ಜೋಡಿಸಿದರೆ ಅದು 
ಅಸಹಜವಾಗಿಬಿಡುತ್ತದೆ.ಹಾಗೆಯೆ,"ಹೊರಗೆ ನಡೆ' ಎನ್ನುವುದಕ್ಕೂ "ಗೆಟ್‌ ಔಟ್‌' 
ಎನ್ನುವುದಕ್ಕೂ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿದೆ.ಮೊದಲನೆಯದು ಎಲ್ಲ ಶಬ್ದಗಳಂತೆ ಸಹಜವಾದ ಶಬ್ದವಷ್ಟೇ. 
ಅದು ಆಜ್ಞಾಪನಾ ಧ್ವನಿಯನ್ನು ಹೊರಡಿಸುವುದು ಧ್ವನಿಯ ದೃಢತೆ, ಹಾವ ಭಾವಗಳಿಂದಲೇ 
ಹೊರತು ಮೂಲತಃ ಆಜ್ಞಾಪಿಸುವ ಸಹಜ ಸ್ವರೂಪ ಅದಕ್ಕಿಲ್ಲಎರಡನೆಯದು ಹೀಗಲ್ಲ, 
ಅದು ತನ್ನ ಸಹಜ ಸ್ಪರೂಪದಲ್ಲೇ ಆಜ್ಞಾಪನಾ ಧ್ವನಿ ಹೊರಡಿಸಬಲ್ಲುದು.ಹೀಗಾಗಿ ಭಾಷೆಯ 
ಬದಲಾವಣೆಯೊಂದಿಗೆ ನಮ್ಮ ಸಹಜ ಸೌಮ್ಯ ಸ್ವಭಾವ ಬದಲಾಗಲು ಸಾಧ್ಯವಿದೆ. 

ಅದು ಮತ್ತಷ್ಟು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಬೇಕಾದರೆ ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ನ ಜೊತೆ ಜೊತೆಯಲ್ಲಿ ಬದಲಾಗುವ 
ನಮ್ಮ ಬಾಹ್ಯ ನಡವಳಿಕೆಗಳನ್ನು ಗಮನಿಸಬೇಕು.ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ನಮ್ಮದಾದಾಗ ಆ ಭಾಷೆ 
ಬಯಸುವ ಒಟ್ಟೂ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ವಾತಾವರಣ ನಮ್ಮದಾಗಬೇಕೆನಿಸುತ್ತದೆ.ಕೋಟು ಬೂಟು, 
ಟೈಗಳು ಬೇಕಾಗುತ್ತವೆ.ಎಳನೀರು ಬೇಡವಾಗಿ ಕೋಕೋ ಕೋಲಾ ಬೇಕೆನಿಸುತ್ತದೆ.ಡಿಡಿ 
ಚಾನೆಲ್‌ ಬೇಡವಾಗಿ ಎಂ..ಟಿ.ವಿ ಬೇಕೆನಿಸುತ್ತದೆ.ಅದಕ್ಕೇ ಇರಬೇಕು 'ಅಮರ್ತ್ಯಸೇನ್‌, 
“ಜಾಗತೀಕರಣದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಕೋಕೋಕೋಲಾ ಮತ್ತು ಎಂ.ಟಿ.ವಿಗಳ ನಾಡಿನಲ್ಲಿ 
ಎಂದೂ ಸೂರ್ಯ ಅಸ್ತಮಿಸುವುದಿಲ್ಲ'*ಎಂದಿರುವುದು.ಒಂದು ಭಾಷೆ ನಿರ್ಮಿಸುವ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಮತ್ತೊಂದು ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಿಂತ ಶ್ರೇಷ್ಠವೆನಿಸಿದಾಗ ಹೀಗೆಲ್ಲ ಆಗುತ್ತದೆ. 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೧೦೩ 


ಇದರಿಂದ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಬಾಹ್ಯ ಸ್ಪರೂಪಕ್ಕೆ ಗೌರವ ಪ್ರಾಪವಾಗುವುದು ಹೆಚುತಾ 


ವ ರ್‌” ಚ ೨೦ 
ಹೋಗಿ. ಅಂತರಂಗದ ಘನತೆ ನೈತಿಕ ಶಕ್ತಿಯ ಶ್ರೇಷ್ಠತೆ ಇಳಿಮುಖವಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 
ಏಕೆಂದರೆ ಯಾವ ಶಕ್ತಿ ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ಮಾಡುತ್ತಿದೆಯೋ ಅದು ಆಧರಿಸಿರುವುದು ಬಾಹ್ಯ 
ಘನತೆಯನ್ನು ; ದೈಹಿಕ ಶಕ್ತಿಯನ್ನೊ ಹೊರತು ಅಂತರಂಗದ ಶಕ್ತಿ,ನೈತಿಕ ಬಲವನ್ನಲ್ಲ. 
ತುಂಡು ಬಟ್ಟೆಯನ್ನೂ ಧರಿಸದೆ ಘನತೆವೆತ್ತ ವರ್ಧಮಾನ ಮಹಾವೀರ ತನ್ನ ಅಂತರಂಗದ 
ಶಕ್ತಿಯಿಂದ ಎರಡು ಸಾವಿರ ವರ್ಷಗಳ ಆಚೆಗೂ ತನ್ನ ಪ್ರಸ್ತುತತೆಯನ್ನು ವಿಸ್ತರಿಸಿದ ಬುದ್ಧ 
ದೈಹಿಕ ಕಾಯಕಕ್ಕೆ ವ್ರಾಧನ್ಯತೆ ಕೊಟ್ಟು ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿ ಸುಧಾರಣೆಗಳನ್ನು ರೂಪಿಸಿದ ಬಸವಣ್ಣ 
ಷಿ 


ಅರೆಬೆತ್ತಲೆ ಮೈಯ ಬೈರಾಗಿಯಂತಿದ್ದು ನೈತಿಕ ಶಕ್ತಿಯಿಂದ ಬೃಹತ್‌ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಯನ್ನು 
ಮಣಿಸಿದ ಗಾಂಧೀಜಿ-ಇವರೆಲ್ಲ ಜನಿಸಿದ ನಾಡು ಬಾಹ್ಕ ಸ್ವರೂಪಕ್ಕೆ, ಬಾಹ್ಯ ಶಕ್ತಿಗೆ 
ಆಕರ್ಷಿತವಾಗುತ್ತಾ ಸಾಗಿ ತನ್ನ ವಿಶಿಷ್ಟ, ಘನತೆವೆತ್ತ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾ 
ಹೋಗುತ್ತಿದೆ. ಇಲ್ಲಿ ಆಗುತ್ತಿರುವುದು ಭಾಷಿಕ ಶೈಥಿಲ್ಯವಷ್ಟೇ ಅಲ್ಪ, ಒಂದು ಜೀವನ ದೃಷ್ಟಿಯೂ 
ಸಹ ತನ್ನ ವೃಶಾಲ್ಯವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡು ಸಂಕುಚಿತವಾಗಿಬಿಡುತ್ತಿದೆ. ಏಕೆಂದರೆ ಈವತ್ತು ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ 
ಸೂತ್ರವನ್ನು ಹಿಡಿದಿರುವ ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಬಣ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುತ್ತಿರುವುದೇ "ದುರ್ಬಲರನ್ನು 
ಬಲಿಗೊಟ್ಟಾದರೂ ಸ್ವಹಿತಾಸಕ್ತಿಯ ಸಾಧನೆಯಾಗಬೇಕು' ಎಂಬ ತತ್ವವನ್ನು. ಅಂದಾಗ ಆ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯೊಳಗೆ ನಾವೂ ಸೇರಿಹೋದಾಗ ನಮ್ಮ ಜೀವನ ದೃಷ್ಟಿಯೂ ಆ ರೀತಿಯಾಗಿ 
ಪರಠಿವರ್ತನೆಯಾಗಬಹುದು. ಪ್ರಜ್ಞಾಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಅದನ್ನು ಹೊರಗಿಡುವುದು ಬೇರೆ ವಿಚಾರ. 
ಅಂದರೆ ಜಾಗತೀಕರಣಕ್ಕೆ ಮೊದಲು ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ಪ್ರಾಧಾನ್ಯತೆ ಪಡೆದಿರಲಿಲ್ಲಎಂದಲ್ಲ. 
ಆಗಲೂ ಅದಕ್ಕೆ ಪ್ರಾಧಾನತೆ ಇತ್ತು. ಆದರೆ ಆಗ ರೂಪಿತವಾಗುತ್ತಿದ್ದ ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ 
ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಆಶಯ ಮತ್ತು ಸಮಾಜವಾದಿ ಆಶಯಗಳೆರಡೂ ಸೇರಿದ್ದವು. ಅದರಿಂದಾಗಿ 
ಒಂದು ಇನ್ನೊಂದನ್ನು ನಿಯಂತ್ರಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಿತ್ತು ಈವತ್ತು ಅದಿಲ್ಲ. ಎರಡನೆಯದಾಗಿ 
ಜಾಗತೀಕರಣಕ್ಕೆ ಮೊದಲು ಇಂಗ್ಲೀಷ್‌ನ ಪ್ರಾಧಾನ್ಯತೆ ಇದ್ದುದು ಆಡಳಿತಾಂಗದ ಭಾಷೆಯಾಗಿ. 
ಆಡಳಿತಾಂಗಕ್ಕೆ ಹೆಚ್ಚು ಪ್ರಾಧಾನ್ಮತೆ ಇದ್ದಿರಲಾಗಿ ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ಕೂಡ ಪ್ರಾಧಾನ್ಯತೆ ಪಡೆದುಕೊಂಡಿತ್ತು 
ಆದರೆ ದೂರದೂರದ ಕುಗ್ರಾಮಗಳು ಹೆಚ್ಚು ಸ್ವಾವಲಂಬಿಯಾಗಿ ಬಾಳಲು ಅವಕಾಶವಿದ್ದು 
ಆಡಳಿತಾಂಗದ ಅನಿವಾರ್ಯತೆ ಕಡಿಮೆ ಇತ್ತು. (ಆಡಳಿತಾಂಗಕ್ಕೆ ಇವರೂ ಸಹ ಮುಖ್ಯರೆ, 
ಆದರೂ ಇವರಿಗೆ ಆಡಳಿತಾಂಗ ಅಷ್ಟೇ ಮುಖವಾಗಿರಬೇಕಾಗಿರಲಿಲ್ಲು.ಇದರಿಂದ ಆಡಳಿತಾಂಗ 
ಅಂಥ ಜನರನ್ನು ಮೋಸಪಡಿಸಲು ಅವಕಾಶವಿದ್ದುದು ನಿಜವೇ ಆದರೂ ಅದು ಆಡಳಿತಾಂಗದ 
ನ್ಯೂನತೆ ಎಂದು ಪರಿಗಣಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಹೀಗಾಗಿ ಈ ಜನರಿಂದ ದೇಶೀಯ ಭಾಷೆಗೆ 
ಹೆಚ್ಚು ರಕ್ಷಣೆ ಇತ್ತು. 
ಜಾಗತೀಕರಣದ ಸಿತಿ ಹೀಗಲ್ಲಇಲ್ಲಿ ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ಆರ್ಥಿಕ ಭಾಷೆಯಾಗಿ ಬಳಕೆಗೆ 
ಬಂದಿದೆ. ಅಂಥಲ್ಲಿ ಯಾವ ವ್ಯಕ್ತಿಯೂ ಒಂದಷ್ಟು ಮಟ್ಟಿನ ಆರ್ಥಿಕ ಅನಿವಾರ್ಯತೆಯನ್ನು 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೧೦೪ 


ಯಾವತ್ತೂ ಹೊಂದಿರುತ್ತಾನೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಗಮನಿಸಬೇಕು.ಆ ಅನಿವಾರ್ಯತೆಗಾಗಿ ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ 
ಕೂಡ ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿಬಿಡುತ್ತದ.ಇದರಿಂದ ಆಡಳಿತಾಂಗದ ಲೋಪದೋಷಗಳು ಜನರ 
ಅರಿವಿಗೆ ಬಂದು ತಮಗಾಗುವ ಮೋಸವನ್ನು ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬಹುದೇನೋ? ಆದರದು 
ನಿರರ್ಥಕ. ಏಕೆಂದರೆ ಜಾಗತೀಕರಣ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಭುತ್ವ ದುರ್ಬಲರನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವ 
ತನ್ನ ಪ್ರಯತ್ನದಿಂದ ಹಿಂದೆ ಸರಿಯಬೇಕಾಗಿದೆ.ಪ್ರಭುತ್ತದ ನೀತಿಯೇ ಹಾಗಾದಾಗ 
ಆಡಳಿತಾಂಗದಿಂದ ಮೋಸಹೋಗುವಿಕೆ ಕಡಿಮೆಯಾಗಿ ಖಾಸಗಿಯವರಿಂದ ಹೆಚ್ಚು 
ಮೋಸಹೋಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಅಂಥಲ್ಲಿ ಮೋಸ ತಿಳಿದಿದ್ದರೂ ಪ್ರಶಿಭಟಿಸುವ ಶಕ್ತಿಗೆ ಮಾನ್ಯತೆ 
ಇಲ್ಲವಾಗುತದೆ. 

ಮೂರನೆಯದಾಗಿ ಜಾಗತೀಕರಣಕ್ಕೆ ಮೊದಲು ಆರ್ಥಿಕ ರಂಗದಲ್ಲಿ ಪ್ರಭುತ್ವದ 
ಪಾಲುದಾರಿಕೆಗೆ ಹಚ್ಚು ಅವಕಾಶವಿತ್ತು.ಅಂಥಲ್ಲಿ ಅದು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ 
ಸದಾಶಯವನ್ನಿರಿಸಿಕೊಂಡು ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ತಿಳಿಯದವರಿಗೆ ಜೀವನ ನಿರ್ವಹಣೆಯ 
ಉದ್ಯೋಗವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿ ಕೊಡಬಹುದಾಗಿತ್ತು. ಜಾಗತೀಕರಣದಲ್ಲಿ ಹೀಗಾಗುವುದಿಲ್ಲ. 
ಆರ್ಥಿಕ ರಂಗದಲ್ಲಿ ಪ್ರಭುತ್ತದ ಪಾಲುದಾರಿಕೆ ಕಡಿಮೆಯಾದಾಗ ಅದು ಸೃಷ್ಟಿಸಬಹುದಾದ 
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ಉದ್ಯೋಗ ಕಡಿಮೆಯಾಗಿ ಭಾಷಿಕ ಒಲುಮೆ ತೋರಲು ಅದಕ್ಕೆ ಹೆಚ್ಚು ಅವಕಾಶವಿಲ್ಲ. 

ಸಧ್ಯದ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ತಿಳಿಯದಿದ್ದರೆ ಉದ್ಯೋಗವೇ ಇಲ್ಲ ಎನ್ನುವಂಥ 
ಸ್ಥಿತಿ ಇನ್ನೂ ಬಂದಿಲ್ಲ.ಆದರೆ ಇದೇ ರೀತಿ ಮುಂದುವರಿದರೆ ಅಂಥ ಕಾಲ ಬಹಳ 
ಸಮೀಪದಲ್ಲಿದೆ.ತುಲನಾತ್ಮಕವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ಈಗಲೂ ಸಹ ಖಾಸಗಿ ಒಡೆತನದಲ್ಲಿ 
ಇರಿಗ್ಲಿಷ್‌ ಜ್ಞಾನ ಹೂಂದಿದವರು ಪಡೆಯುವ ವೇತನಕ್ಕಿಂತ ಅದು ಇಲ್ಲದವರು 
ಪಡೆಯುತ್ತಿರುವ ವೇತನ ಕಡಿಮೆಯದೇ.ಆದರೂ ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ಕಲಿಯಲಾಗದ ಅಸಹಾಯಕತೆ 


ಮತ್ತು ಸ್ಪಹಿತಾಸಕ್ತಿಯ ಅತಿರೇಕಕ್ಕೆ ಬಲಿಯಾಗದ ಜನಸಮುದಾಯ ಈಗಲೂ ಭಾಷಿಕ 


ಆಶಯವನ್ನು ಹಿಡಿದಿಟ್ಟಿದ.ಆದರೆ ಖಾಸಗೀಕರಣ ಅತಿಯಾಗುತ್ತಾ,ಯಾಂತ್ರೀಕರಣವೂ 


ಲಾಗು 


ಅತಿಯಾಗು ನ ಹೋದಂತೆ ಅದರ ನಿರ್ವಹಣೆಗಾಗಿನ ಇಂಗಿಷ್‌ ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗುತಾ 
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ತ 
ಸಂಪಾದನಕೊಡುವ ಇಂಗಿಷ್‌ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾ, 2ಮೋಹಿತರಾಗುತಾ ಸಾಗಲಿದೇವೆ. 
ು ಟಿ 


ಹೆಚ್ಚು ಬಲಯುತವಾದ ಹೊಸದು 
ಉಳಿದುಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ.ಇಂಥಲ್ಲಿ ದುರ್ಬಲವಾದುದು ನಷ್ಟವಾಗುತ್ತಾ,ಒಂದು ಜೀವನವಿಧಾನ 
ಮಾರ್ಪಡುತ್ತಿರುವಾಗ ಏನನ್ನೋ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವುದರ ತೀವ್ರ ವೇದನೆ 
ಉಂಟಾಗುತ್ತದೆ.'* | 

ಅಂದರೆ ಹಳೆಯದು ಕಳೆದುಹೋಗುವಾಗ ಪಶ್ಚತ್ತಾಪ ಪಡಬೇಕಾಗಿದೆಯೆ,ಎಂದರೆ 
ಇಲ್ಲ.ಏಕೆಂದರೆ ಹೊಸದೊಂದರ ಸ್ಥಾಪನೆಯಾಗಬೇಕಾದರೆ ಹಳೆಯದು ಕಳೆದುಹೋಗಲೇ 
ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ.ನಾಗರಿಕತೆಯ ಬೆಳವಣಿಗೆ ನಡೆದದ್ದೇ ಹೀಗೆ.ಇತಿಹಾಸಾಚಾರ್ಯ 
ವಿ.ಕಾ.ರಾಜವಾಡೆಯವರು ಹೇಳುವ ಪ್ರಕಾರ,“ಪ್ರಾಚೀನ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಮುಕ್ತ ಲೈಂಗಿಕ 
ಜೀವನವಿತ್ತು.ಅಲ್ಲಿ ಸಮಾಗಮಕ್ಕೆ ಸ್ವಸ್ತ್ರೀ-ಪರಸ್ತ್ರೀ ಎಂಬ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿರಲಿಲ್ಲಕಾಲಕ್ರಮೇಣ 
ವಿವಾಹ ಸಂಸ್ಥೆ ಸ್ಥಾಪನೆಯಾಗುವ ದಾರಿಯಲ್ಲಿ ಸ್ವಸ್ತೀ-ಪರಸ್ವೀ ಎಂದು ಪ್ರತ್ಯೇಕಿಸುವ ಕಾರ್ಯ 
ನಡೆಯಿತು.ಆಗ ಅನುಗಮನ-ನಿಗಮನ ಎಂಬ ಎರಡು ಪರ ವಿರೋಧಿ ಗುಂಪುಗಳು 
ಸೃಷ್ಟಿಯಾದವು” (ರಾಜವಾಡೆಯವರು ಈ ವಿಚಾರವನ್ನು ಸಾಕಷ್ಟು ಆಧಾರಗಳಿಂದ 
ದೃಢಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಆಸಕ್ತರು ನವಕರ್ನಾಟಕ ಪ್ರಕಾಶನದ "ಭಾರತೀಯ ವಿವಾಹ ಸಂಸ್ಥೆಯ 
ಇತಿಹಾಸ' ಎಂಬ ಕೃತಿಯನ್ನು ಪರಾಮರ್ಶಿಸಬಹುದು.) 

ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ವಿವಾದ ಸಂಸ್ಥೆ ಸ್ಥಿರ ಪಟ್ಟಾಗ ಆ ಹಿಂದಿನ ಮುಕ್ತ ಲೈಂಗಿಕ 
ಜೀವನವನ್ನು ಅನುಸರಿಸುತ್ತಿದ್ದವರಿಗೆ ಏನನ್ನೋ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವ ವೇದನೆ 
ಆಗಿರಬೇಕಲ್ಲವೇ?ತಮ್ಮ ಹಿಂದಿನ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಲಭ್ಯವಾಗುತ್ತಿದ್ದ ಸ್ನೇಹ,ವಿಶ್ವಾಸ, 
ಸಂತೋಷಗಳಿಂದ ವಂಚಿತರಾದೆವು ಎನಿಸಿರಬೇಕಲ್ಲವೇ?ಆದರೆ ಈವತ್ತು ವಿವಾಹ 
ಸಂಸ್ಥೆಯನ್ನು ನಾವು ಅಂಗೀಕರಿಸಿದ್ದೇವೆ.ಅಂದರೆ ಹೊಸದರ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗುವಾಗ 
ಹಳೆಯದನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳಲೇಬೇಕು. 

ಹಾಗೆಯೇ ಭಾರತದ ಪ್ರಥಮ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಸಂಗ್ರಾಮದ ವೇಳೆಗೆ (ಅಥವಾ 
ಸಿಪಾಯಿದಂಗೆ) ಬ್ರಿಟಿಷರು ನಿರ್ಮಿಸಿದ ರೈಲುಮಾರ್ಗ ದೂರವಾಣಿ,ಅಂಚೆ ಇತ್ಯಾದಿಗಳಲ್ಲ 
ತಮ್ಮ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಜೀವನ ಶೈಲಿಯನ್ನು ಕೆಡಿಸುತ್ತಿವೆ ಎಂಬ ಭಾವನೆ 
ಭಾರತೀಯರಲ್ಲಿತ್ತೆಂದು ನಾವು ಓದುತ್ತೇವೆ.ಆದರೆ ಈಗ ಅವುಗಳ ಬ್ಲಗೆ ಅಂಥ 
ಆಕ್ಷೇಪಗಳೇನಿಲ್ಲ.ಹೀಗಿರುವಾಗ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾ ಹೊಸದರ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗುವುದು 
ಅನಿವಾರ್ಯವೆಂದು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು.ಜಾಗತೀಕರಣವೂ ಸಹ ಅಂಥ ಒಂದು 
ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯಷ್ಟೇ. 

ಆದರೆ ಜಾಗತೀಕರಣದಿಂದ ನಾವು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವುದರಿಂದ 
'ನಿರ್ಮಾಣವಾಗುತಿರುವ ಹೊಸದು ಯಾವದಾಗಿದೆ? ಅದು ಸಂಪೂರ್ಣ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ 
ಶೈಥಿಲ್ಯವನ್ನು ಪ್ರೋತ್ಸಾಹಿಸುತ್ತಿದೆ.ಅದನ್ನು ಮಾತ್ರ ತೀವ್ರವಾಗಿ ಆಕ್ಷೇಪಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ.ಏಕೆಂದರೆ 

ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೧೦&. 


ಹಳಯದು ಎನ್ನುವಂಥದ್ದು ದುರ್ಬಲವಾಗು3 


ದುರ್ಬಲವರ್ಗ ಅವನತಿಯತ್ತ ಸಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ.ಅದರೊಂದಿಗೆ ಆ ವರ್ಗ ರಕ್ಷಿಸುತ್ತಿರುವ 
ಭಾಷಿಕ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಮೌಲ್ಯಗಳೂ ಅವನತಿಯಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 
ಇಲ್ಲಿ ನಮ್ಮ ಮುಂದೆ ವಿಷರ್ಯಾಸಕರ ಸಂಗತಿಯೊಂದಿದೆ.ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ಆರ್ಥಿಕ 
ಭಾಷೆಯಾಗಿ ತನ್ನ ಘನತೆಯನ್ನು ವಿಸ್ತರಿಸುತ್ತಾ ಹೋಗುತ್ತಿರುವಾಗ ಪ್ರಭುತ್ವ ಆಡಳಿತ 
ಭಾಷೆಯಾಗಿ ದೇಶೀಯ ಭಾಷೆಗಳನ್ನು ಜಾರಿಗೊಳಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸುತ್ತಿದೆ. 
ಇದರಿಂದ ವಿಶೇಷ ಉಪಯೋಗವಾದೀತು ಎನ್ನಲು ಬರುವುದಿಲ್ಲ ಆರ್ಥಿಕ ನೀರಾ 
ನಮ್ಮನ್ನು ಇಂಗ್ಲೀಷ್‌ನ ಕಡೆಗೆ ಸೆಳೆದುಬಿಡುತ್ತದೆ.ಅಂಥಲ್ಲಿ ಆಗಬೇಕಾದ್ದು ಆರ್ಥಿಕ ಭಾಷೆಯಾಗಿ 
ಚಲಾವಣೆಯಾಗುತ್ತಿರುವ ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ನ ಮೇಲೆ ನಿಯಂತ್ರಣ.ಅಂದರೆ ದೇಶೀಯ 
ಭಾಷೆಕಲಿತವರಿಗೆ ಔದ್ಯೋಗಿಕ ವ್ಯಾಪ್ತಿ ಹೆಚ್ಚಿಸಲ್ಪಡಬೇಕು.ಆ ಕಡೆಗೂ ಪ್ರಭುತ್ವ ಗಮನ 
ಹರಿಸಿರುವುದುಂಟು.ಆದರೆ ಪ್ರಭುತ್ಚವೇ ಆರ್ಥಿಕ ರಂಗದಿಂದ ಹಿಂದೆ ಸರಿಯಬೇಕೆನ್ನುವುದು 
ಜಾಗತೀಕರಣದ ಒಡಂಬಡಿಕೆಯಾಗಿರುವಾಗ ಅದು ದೇಶೀಯ ಭಾಷೆ ಕಲಿತವರಿಗೆ ನೂರು 
ಶೇಕಡಾ ಮೀಸಲಾತಿ ಕೊಟ್ಟರೂ ಬೃಹತ್‌ ಜನಸಂಖ್ಯೆಗೆ ಅದು ಅಲ್ಪವೇ ಆಗುತ್ತದೆ. 
ಇಂಥ ಒಂದು ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಕೋಮುವಾದ ಪ್ರಬಲವಾಗಿ ಬಿಡುತ್ತಿರುವ ವಾಸ್ತವ ಸಂಗತಿ 
ನಮ್ಮ ಮುಂದಿದೆ.ಕೋಮುವಾದದಲ್ಲಿ ಧಾರ್ಮಿಕ ನಂಬಿಕೆ,ಜನಾಂಗೀಯ ಅಸಹನೆಗಳೆಲ್ಲ 
ಇರಬಹುದು.ಆದರೆ ಜಾಗತೀಕರಣ ನಿರ್ಮಿಸಿರುವ ಸ್ಥಿತಿಗತಿಗಳೂ ಅದರ ಅವಿಭಾಜ್ಯ 
ಅಂಗವೆಂಬುದನ್ನು ತಳ್ಳಿಹಾಕುವಂತಿಲ್ಲ.ಅದೆಂದರೆ ಇನ್ನೂ ದುರ್ಬಲವರ್ಗ ದೊಡ್ಡ 
ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿರುವ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಆರ್ಥಿಕ ರಂಗದಿಂದ ಹಿಂದೆ ಸರಿಯುತ್ತಿರುವ ಪ್ರಭುತ್ವ ಆ ವರ್ಗಕ್ಕೆ 
ಭೌತಿಕ ಸೌಲಭ್ಯಗಳನ್ನು ಒದಗಿಸಿಕೊಡಲಾಗದ ಸಿತಿಯಲ್ಲಿದೆ.ಆದರೆ ಜನತಾಂತ್ರಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ 
ಆ ವರ್ಗದ ಮತಗಳೂ ಮುಖ್ಯವೇ.ಅಂಥಲ್ಲಿ ಆ ವರ್ಗಕ್ಕೆ ಭೌತಿಕ ಸೌಲಭ್ಯ ಒದಗಿಸಿಕೊಟ್ಟು 
ವಿಶ್ವಾಸ ಪಡೆಯಲಾಗದ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಭುತ್ವವಿರುವಾಗ ಭಾವನಾತ್ಮಕ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು 
ಕೆಣಕಿಬಿಡುತ್ತದೆ.ಅದು ಕೋಮು ದಳ್ಳುರಿಯಾಗಿ ಜನಾಂಗೀಯ ದೌರ್ಜನ್ಯವೆಬ್ಬಿಸುತ್ತಿದೆ. 
ಇದರಿಂದಾಗಿ ಬಹುಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ವಿಶಾಲ ತಳಹದಿಯಲ್ಲಿ ನಿರ್ಮಾಣಗೊಂಡಿರುವ 
ಭಾರತೀಯ ಜೀವನಾದರ್ಶನವನ್ನು ನಾವು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗಿದೆ.ಅಂದರೆ ಭಾರತೀಯ 
ಪರಂಪರೆಯಲ್ಲಿ ಧಾರ್ಮಿಕ ಅಸಹನೆ ಇರಲೇ ಇಲ್ಲವೆಂದಲ್ಲಇತ್ತು. ಆದರದು ನಿರಂತರವಾಗಿ 
ಉಳಿದುದೇನಲ್ಲ. ಹೆಚ್ಚು ಕಮ್ಮಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಾನಂತರ ದೇಶ ವಿಭಜನೆ ನಡೆದ ನೋವು ಇದ್ದರೂ 
ನಿಧಾನಗತಿಯಲ್ಲಿ ಅದು ತಣ್ಣಗಾಗುತ್ತಾ ಬಂದಿತ್ತು.ಆದರೆ ಇತ್ತೀಚಿನ ದಶಕಗಳಲ್ಲಿ ಅದು 
ತೀವ್ರವಾಗಿ ಆಸ್ಫೋಟಿಸಿದೆ. ಇದು ನಿರಂತರವಾಗಿ ಉಳಿಯಲಿದೆಯೇ “ಅಥವಾ ಸಹಬಾಳ್ವೆಯ 
ನಮ್ಮ ಪರಂಪರೆಯ *ಠಡೆಗೆ ಮತ್ತೆ ನಾವು ಮರಳಲಿದ್ದೇವೆಯೇ? ಕಾದು ಬಾಷಾ 
ಹೀಗಿರುವಲ್ಲಿ ಜಾಗತೀಕರಣದ ಸ್ಥಿತಿಗತಿಗಳು ನಮ್ಮಿಂದ ಏನನೊ ್ನೀ 
ಕಸಿದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವುದು ಸ್ಪ ಷ್ಟ.ಅಮರ್ತ್ಯ ಸೇನ್‌ರ ಪ್ರಕಾರ " "ಜಾಗತೀಕರಣ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೧೦ ೩ 


ನಮ್ಮದೇ ಆದ ಸ್ವತಂತ್ರ ಅಸ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಎಲರ ಹಕ್ಕು.ಅದು 
ಲ 


ಸಾಧನೆಯಾಗುವುದು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ವೃಶಿಷ್ಟ್ಯದಿಂದಲೇ ಹೊರತು ಆರ್ಥಿಕತೆಯಿಂದಲ್ಲ. 


ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಆರ್ಥಿಕತೆ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಸ್ವೀಕೃತವಾದಲ್ಲಿ ಆ ಆರ್ಥಿಕತೆಯಲ್ಲಿ 
ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯವೇನಿದೆ? 
ಎರಡನೆಯದಾಗಿ ಜಾಗತೀಕರಣ, ಸ್ಪಂದಿತಾಸಕ್ತಿಯ ದುರಾಸೆಯ ಅತಿರೇಕದ ಕಡೆಗೆ 

ಮ್ಮನ್ನು ಕೊಂಡೊಯ್ಯಾತ್ತಿದೆ.ಅದರಿಂದ ನಾಗರೀಕತೆಯ ದೀರ್ಫ ಚರಿತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಏನೆಲ್ಲ 
ಪ್ರತಿರೋಧಗಳೆದುರಾದರೂ ರಕ್ಷಿಸಿಕೊಂಡು ಬಂದಿರುವ ಜೀವಪರ ಮೌಲ್ಯವನ್ನು 
ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ.ಈ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ ಜಾಗತೀಕರಣವನ್ನು ತೀವ್ರವಾಗಿ ಖಂಡಿಸುವುದರ 
ಹೊರತು ಬೇರೆ ದಾರಿ ಇಲ್ಲ. 

ಬಾಯಿಮಾತಿನಲ್ಲಿ ಖಂಡಿಸುವುದೇನೋ ಸುಲಭ.ಆದರೆ ಅದರಿಂದ 
ಹೊರಬರುವುದು ಅಷ್ಟು ಸುಲಭವಲ್ಲ.ಅಂಥಲ್ಲಿ ಪ್ರಸ್ತುತ ಜಾಗತಿಕ ಸ್ಥಿತಿಗತಿಗಳು 
ಹಿಂದೆಂದಿಗಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚು ಸಂಕೀರ್ಣವಾಗಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಗಮನಿಸಬೇಕು. 

ಈವತ್ತು ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲರಾಷ್ಟ್ರಗಳೂ ಹೆಚ್ಚು ಹತ್ತಿರ ಇವೆ.ಹೆಚ್ಚು ಅವಲಂಬಿಗಳಾಗಿವೆ. 
ಬಾಹ್ಯದಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲಿ ಯಾರಿಗೆ ಯಾರೂ ವಿರೋಧಿಗಳಿಲ್ಲಆದರೆ ಅಂತರಂಗದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲರು 
ಎಲ್ಲರಿಗೂ ವಿರೋಧಿಗಳೇ.ಅದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೂ ಸ್ಪಷ್ಟವಿಲ್ಲ ಈಗ ನಾವು ಎದುರಿಸಬೇಕಾಗಿರುವ 
ವಿರೋಧಿ ನೇರ ವಿರೋಧಿಯಲ್ಲನಮ್ಮ ಪ್ರಭುತ್ವವನ್ನು ತಡೆಯೊಡ್ಡಿ ಆತ ಅಡಗಿಕೂತಿದ್ದಾನೆ. 
ಹೀಗಿರುವಾಗ ನಮ್ಮ ಪ್ರಭುತ್ವವನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಂಡು ಆತನನ್ನು ಎದುರಿಸುವುದು 
ಪಯಾಸದಾಯಕ ಕೆಲಸವಾಗುತ್ತದೆ.ಹಾಗೆಂದು ಈಗ ಇರುವ ಪ್ರಭುತ್ವಕ್ಕಿಂತ ಒಳ್ಳೆಯ 


ದ್‌ 
ಪ್ರಭುತ್ತವನ್ನು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವುದು ಸಾಧ್ಯವಾಗದ ಮಾತು. ನಮ್ಮ ವಿರೋಧಿ ನಮ್ಮ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಕ್ಕೆ 


*್‌ ವ 


ಅಡಿಪಡಿಸುತಿಲ್ಲಆದರೆ ಸ್ವಾತಂತ್ರದ ಆಯುಧವನ್ನೇ ಹಿಡಿದು ನಮ್ಮ ಅಸ್ತಿತ್ವವನ್ನು 


ಡಿ ೦ ಗಿ ದ 


2೬ 


(ಓ 


ಅಲುಗಾಡಿಸುತ್ತಿದ್ದಾನೆ. 

ಈವತ್ತು ಪ್ರಬಲ ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಬಣವನ್ನು ಹಿಡಿಯುವವರೇ ಇಲ್ಲ. 1991ರಲ್ಲಿ 
ಹಿಂದಿನ ಸೋವಿಯತ್‌ ರಷ್ಕಾ ವಿಘಟಿತವಾಗುವ ತನಕ ಅಂಥ ಒಂದು ಶಕ್ತಿ ಇತ್ತು. 
ಇಂದು ಅದು ಕುಸಿದು ಹೋಗಿದೆ.ತತ್ಪರಿಣಾಮ ಜನತಾಂತ್ರಿಕತೆಯ ಮುಸುಕಿನಲ್ಲಿ 
ಸರ್ವಾಧಿಕಾರ ವಿಜೃಂಭಿಸುತ್ತಿದೆ. ಲೇಖನ ಬರೆಯುವ ಹೊತ್ತಿಗೆ ಜನತಾಂತ್ರಿಕ 
ಅಮೇರಿಕಾದ ಅಧ್ಯಕ್ಷರು ಯಾವ ಕಾರಣವೂ ಇಲ್ಲದೆ ಇರಾಕ್‌ ಮೇಲೆ ಯುದ್ಧ 
ಘೋಷಿಸಿದ್ದಾರೆ.ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿ ಸದ್ದಾಂಹುಸೇನ್‌ ಸಟೆದು ನಿಂತಿದ್ದಾರೆ.ಅದರಿಂದ ಮುಗ್ದ 
ನಾಗರಿಕರ,ಪ್ರಾಣಿ,ಪಕ್ಷಿ,ಜೀವ ಸಂಕುಲದ,ಪರಿಸರದ ನಾಶ ನಡೆಯುತ್ತಿದೆ. 

ಇದು ಸದ್ದಾಂ-ಬುಶ್‌ರ ಪ್ರಶ್ನೆಯಲ್ಲ ಅವರು ಇಂದಲ್ಲ ನಾಳೆ ತೊಲಗಬಹುದು. 
ಆದರೆ ಅವರು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುತ್ತಿರುವ ತತ್ವಗಳು ಅಷ್ಟು ಸುಲಭದಲ್ಲಿ ಹೋಗುವಂಥದಲ್ಲ. 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೧೦೮ 


ಎದುರಿಸುವುದು ಬಹಳ ಕಷ್ಟ. ಏಕೆಂದರೆ ಅಂಥವರಿಗೆ ಜನತಾಂತ್ರಿಕತೆಯ ರಕ್ಷಣೆ ಇರುತ್ತದೆ. 
ಆ ನದೇಗೆ ಕೊಡದ ಗಿ?: ೧೯ ತ್‌ 

ಇಂಥಲ್ಲಿ ಜಾಗತೀಕರಣದ ಒಳಗಿದ್ದುಕೊಂಡೇ ಬಹಳ ಎಚ್ಚರಿಕೆಯಿಂದ ಹೆಜ್ಜೆ ಇಡಬೇಕಾಗಿದಿ. 
ನಮ್ಮ ಪ್ರಭುತ್ತವೂ ಸಹ ಅಂಡ ಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡಿದೆ.ಜಾಗತೀಕರಣವನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡ 

ದುರ್ಬಲ ವರ್ಗವನ್ನು ತೀರಾ ನಿರ್ಲಕ್ಷಿಸಿದೆ ಎನ್ನಲು ಬರುವುದಿಲ್ಲಇಲ್ಲಿ 


ಸ್ವಲ್ಪ ಪ್ರಾಮಾಣಿಕ ನೆಲೆಯಲ್ಲೂ ನೋಡಬೇಕು.ಅದು ಎಂಥ ಒತ್ತಡಗಳಿದ್ದಾಗ್ಕೂ ಅಲ್ಲಲ್ಲ 
ಅಂತಾರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ವೇದಿಕೆಗಳಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ವಿಧೇಯವಾಗಿ ಮಂಡಿಸಿದ್ದಿದೆ. 
ಆದರೆ ಜೀವಪರ ಬದ್ಧತೆಯನ್ನು ಹೇಳುವ ಯಾವ ಪ್ರಭುತ್ಹವೂ ವಿಧೇಯವಾಗಿರಬೇಕಿಲ್ಲ. 
ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸದಿಂದ ಧೈರ್ಯವಾಗಿ ಹೇಳುವ ನೈತಿಕ ಬೆಂಬಲ ಅದಕ್ಕಿದೆ.ಆದರೆ 
ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿತ್ವದ,ವಿಶ್ವಬ್ಕಾಂಕಿನ ಪ್ರಬಲ ಒತ್ತಡ ಹಾಗೆ ಹೇಳದಂತೆ ಮಾಡಿದೆ.ಅಂಥಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಭುತ್ವದ ಲೋಪ-ದೋಷಗಳನ್ನು ನಾವೇ ಸರಿಪಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾ ಅದಕ್ಕೆ ನೈತಿಕ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು 
ತುಂಬಬೇಕಾದ ಜವಾಬ್ದಾರಿ ನಮ್ಮ ಮೇಲಿದೆ. 

ಇಲ್ಲಿ ನೈತಿಕಶಕ್ತಿ ಬಹಳ ಮುಖ್ಯ.ಏಕೆಂದರೆ ಒಬ್ಬ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿಯನ್ನು ಎದುರಿಸಲು 
ಮತ್ತೊಬ್ಬ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿಯನ್ನು ಪ್ರೋತ್ಸಾಹಿಸುವುದರಿಂದ ಯಾವ ಒಳಿತೂ ಆಗದು. 
ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿ ಯಾವತ್ತಿಗೂ ಅಪಾಯಕಾರಿಯೇ.ಇಂಥಲ್ಲಿ ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿತ್ವದ 
ಅತಿರೇಕವನ್ನು ಎದುರಿಸುವ ನೈತಿಕ ಶಕ್ತಿಯ ನಾಯಕತ್ಹದ ಅಭಾವದಿಂದ ಬಳಲುತ್ತಿರುವ 
ಜಗತ್ತಿಗೆ ಅಂಥ ನಾಯಕತ್ವ ಬೇಕಾಗಿದೆ.ಪ್ರಾಯಶಃ ಅಂಥ ಒಂದು ಗಟ್ಟಿ ನಾಯಕತ್ವ 
ಒದಗಿಸಿದವರಲ್ಲಿ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರೇ ಕಟ್ಟ ಕಡೆಯವರು. 

ಈವತ್ತು ಪ್ರಭುತ್ವದ ಅಲ್ಪ ಸ್ವಲ್ಪ ರಕ್ಷಣೆಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟರೆ ನಿಜ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ನಮ್ಮನ್ನು 
ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವ, ಭರವಸೆಯ ಮುಂಬೆಳಕು ತೋರುವ ಪ್ರಬುದ್ಧ ನೈತಿಕ 
ನಾಯಕತ್ವವೊಂದು ಇಲ್ಲ.ಅಂಥಲ್ಲಿ ನಮ್ಮನ್ನು ನಾವೇ ರಕ್ಷಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗಿದೆ.ಅದಕ್ಕೆ ಈ 
ದೇಶದ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಪರಂಪರೆ ಸಾಕಷ್ಟು ಶಕ್ತಿ ಕೊಡಬಲ್ಲುದು.ಇಲ್ಲಿ ನಮ್ಮ ನಡುವಿನಿಂದಲೇ 
ಅಂಥ ನಾಯಕತ್ವವನ್ನು ಹೊರತರಬೇಕಾಗಿದೆ.ಆ ನಿಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಅಂಥ ನಾಯಕತ್ವಕ್ಕಾಗಿ 
ಕಾತರದಿಂದ ನಿರೀಕ್ಷಿಸುತ್ತಾ ಅದಕ್ಕೆ ಪೂರ್ವವೇದಿಕೆಯನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವ ನಮ್ಮ ವಿನಮ್ರ 
ಜವ್ದಾರಿಯನ್ನಷ್ಟೇ ನಾವು ನಿರ್ವಹಿಸಬಹುದು.ಆ ನಾಯಕತ್ವ ನಮ್ಮ ಜೀವಿತಾವಧಿಯಲ್ಲಿ 
ಬಾರದೆ ಇರಬಹುದು.ಆದರೆ ಎಂದಾದರೂ ಬರಲೇ ಬೇಕು-ಈ ನಾಗರಿಕತೆಯನ್ನು 
ಉಳಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ,ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ. 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೧೦೯ 


ಉಲ್ಲೇಖಗಳು: 

1. ಗಿ೧ 1110017) 1710 (7೮ 1181076 ೩110 ೦೩ಟ505 ೦1 ೫/೦೩1(1 ೦1 11811005- ೩17 
511111-1೮ 701150 1976- 010/6 (ೇ೩1೮76೩/ 01065, 028೦ 20-27 

2. ಅದೇ ಪುಟ:453-471 


3. 1100/77 01 110181 501/11707(5-/%0817 51111(-1001101151 1975- ೧೩0೮ 190- 
191 


4. 10೫೮1೦77108 ೩5 1006017-/.778/೩500-ಲಿ»೭1016 111618 7೩0೮೯ 0೩೦೬೬-100110 

1117]7055100 7೩86 212 

5. 70111081 '000/- ೩.೮. ಗ೩೫೫೩1-5. (1೩76 ೩೧6 ಟಿಂ110೩0)/ 116-10711111! 

1993- 7೩8೮ 211 ಚ 

6. ಕೌಟಿಲ್ಯನ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರ- ಅನು: ಕೆ. ಕೃಷ್ಣಭಟ್ಟ-ಸಮಾಜ ಪುಸ್ತಕಾಲಯ, 

: ಧಾರವಾಡ-ತೃತೀಯ ಮುದ್ರಣ-ಪುಟ ಸಂಖ್ಯೆ 213 

7. ಮನುಸ್ಮೃತಿ 2.281 

8. ಅದೇ ಪುಟ ಸಂಖಯೆ 240 

9. ಅದೇ ಪುಟ ಸಂಖ್ಯೆ 241 

ಕಾ ಲಂ್ವೀ್ರಿ್ರ್ರ್ರ್ರ್ರ್ಥ್ರಪೂ್ರೂ ಕ್ರ್ರಅ್ರಉಸತೊೂೊ್ರ್ರ್ರರ್ಯ್ಯ್ಯ್ರ್ಮ  ್ರಕಏಿದ 0ೌ0ನ 
ಜ್ಞಾನ, ಯಶಸ್ಸು, ಶಕ್ತಿ- ಮುಂತಾದ ಪ್ರಭುತ್ವದ ನಾನಾ ಪ್ರಕಾರಗಳನ್ನುನಾವು ಪೂಜಿಸುತಿದ್ದೇವೆ. 
ಚಿಕ್ಕವರ ಮೇಲೆ ಪ್ರಭುತ್ವವನ್ನು ನಡೆಸುವ ನಾವು ದೊಡ್ಡವರ ಅಧಿಕಾರಕ್ಕೆ ಮಣಿಯುತ್ತೇವೆ. 
ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲಿ ಅಂತರ್ದೃಷ್ಟಿ ಲೋಪವಾದಾಗ ಬಾಹ್ಯ ಪ್ರಪಂಚದ ಪ್ರಭಾವಗಳು ಮೇರೆ ಮೀರಿ 
ಪ್ರಬಲಿಸಿ ಮನುಷ್ಯನು ದಾಸನಾಗುವ ಪ್ರಸಂಗ ಬರುತ್ತದೆ. ಆಪತ್‌ಕಾಲ ಬಂದರೆ ಪ್ರಜಾ ತಂತ್ರಾತ್ಮಕ 
ಸರಕಾರಗಳೂ ವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ ಚವನ್ನು ತುಳಿದು ನಿರಂಕುಶ ಪ್ರಭುತ್ವವನ್ನು ನಡೆಸಲು 
ಹಿಂಜರಿಯುವುದಿಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು ನಾವು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಕಂಡದ್ದಾಗಿದೆ.ನಾವು ನುಡಿದುದೇ ನಿಶ್ಚಯ 
ಜ್ಲಾನ,ನಡೆದ ಹಾದಿಯೇ ಯಜಪಥ , ಇರುವಿಕೆಯೇ ಅಷ್ಟ ದಿಗ್ವಿಜಯವಾಗಬೇಕೆಂಬ ನಮ್ಮ 
ಇಚ್ಛೆಗಳು ನಮ್ಮಆಂತರ್ಯದಲ್ಲಿ ಒಂದು ವಿಧವಾದ ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸುವವು. ಅವೇಹೊರಗೆ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಪ್ರಭುತ್ವದ ರೂಪಕದಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟವಾಗುವವು. 
ಪ್ರಭುತ್ವದ ರಹಸ್ಯವು ನಮಗೆ ತಿಳಿಯಬೇಕಾದರೆ ಮೊದಲಿಂದ ಕೊನೆಯವರೆಗೂ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ, 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ 2ದಅಪೇಕ್ಷೆ' ಇರತಕ್ಕದ್ದು ನಿಶ್ಚಿತತೆ ಮತ್ತು: ಭದ್ರತೆಯನ್ನು ಅಪೇಕ್ಷಿಸುವುದು ನಮ್ಮಮಮತ್ವದ 
ಒಂದು ಪ್ರಧಾನ ಚೇಷ್ಟೆಯಾಗಿದೆ. ಹೆಚ್ಚಿನವರಲ್ಲಿನಾನು,ನನ್ನದು ಎಂಬ ಈ ಮಮತ್ವವು ಇ 
ಸುಷುಪಿಗಳೆರಡರಲ್ಲಿಯೂ ಎಚ್ಚರವಾಗಿಯೇ ಇರುತ್ತದೆ.ಅದು ಎಷ್ಟು ಜಾಣತನದಿಂದ ಕೆಲಸ 
ಮಾಡಿದರೂ ಸಂಘರ್ಷ,ವೇದನೆಗಳು ತಪ್ಪಲಾರವು ಎಂಬ ಅರಿವು ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಮೂಡಿದ 
ಮರುಕ್ಷಣದಲ್ಲಿ, ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ನಿಶ್ಚಿತತೆಯ ಆಸೆಯು ಅಳಿಯುವುದು. 

ಸ - ಜೆ.ಕೃಷ್ಣಮೂರ್ತಿ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೧೧೦ 


ಬಿ.ಅರ್‌.ಲಕ್ಷ ರಾವ್‌ ಅವರ ಕಾವ್ನ್‌ 


೦ ರಾಘವೇಂದ್ರ ಪಾಟೀಲ 
ಕನ್ನಡ ಕಥನ ಪರಂಪರೆಯಲ್ಲಿ ಒಂದು ಬಹುಮುಖ್ಯ ಸಾಂಸ ತಿಕ ಛೇದ 
ಉಂಟಾದದ್ದು ನವ್ಯದ ಕಾಲದಲ್ಲಿಅದುವರೆಗೆ ಅಖಂಡವಾಗಿದ್ದ ಕನ್ನಡ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಲ್ಲಿ 
ಗಂಭೀರ - ಗಂಭೀರವಲ್ಲದ ಅರ್ಥಾತ್‌ ಜನಪ್ರಿಯ ಎಂತೆನ್ನುವ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಯ 
ಮತ್ತು ಗ್ರಹಿಕೆಯ ಮಾರ್ಗಗಳು ಕಾಣಿಸಿಕೊಂಡವು.ನವೃದ ಶಕ್ತ ಕಥನಕಾರರು 
ತಮ್ಮ ಪ್ರತಿಭೆ ಮತ್ತು ಪ್ರಯೋಗಗಳ ಮೂಲಕ ಸಾಧಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದ ಅಭಿವಕ್ತಿಯ 
ತಂತ್ರ ಮತ್ತು ಗಳಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದ ರೂಪಕ ಪ್ರತಿಮೆಗಳ ಸಂರಚನೆಯನ್ನು ಅನಾಮತ್ತಾಗಿ 
ಎತ್ತಿ ಬಳಸಿಕೊಂಡ,ತಮ್ಮ ಪ್ರತಿಭೆ ಮತ್ತು ಪ್ರಯೋಗಶೀಲತೆಗಳನ್ನು ಬಳಕೆಗೆ ಒಡ್ಡಿಕೊಳ್ಳದ 
ಕಥೆಗಾರರ ರಚನೆಗಳನ್ನು ಜನಪ್ರಿಯ ಕಥೆಗಳೆಂದು ಗುರುತಿಸಲಾಗಿರುವುದನ್ನು 
ವಿಮರ್ಶಕರು ಸೂಚಿಸುತ್ತಾರೆ(ಡಾ.ಗಿರಡ್ಡಿ ಗೋವಿಂದರಾಜ).ಅಂದರೆ ಮುಖವಾಗಿ 
ಅಭಿವೃಕ್ತಿಯ ಅಪ್ರಾಮಾಣಿಕತೆಯಲ್ಲಿ ಸ್ವಂತವಾಗಿ ದುಡಿದು ಗಳಿಸಿಕೊಳ್ಳದೇ, 
ಬೇರೆಯವರದ್ದನ್ನು ಬಳಸಿಕೊಂಡ ಅಭಿವಕ್ತಿಯ ಅಪ್ರಾಮಾಣಿಕತೆಯಲ್ಲಿ ನಾವು ಕನ್ನಡದ 
ಜನಪ್ರಿಯ ಕಥೆ-ಕಾದಂಬರಿಗಳ ಮೂಲವನ್ನು ಗುರುತಿಸುತ್ತೇವೆ. 
ಕನ್ನಡ ಕಾವ್ಯದ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಇಂಥ ಸಾಂಸ ತಿಕ ಛೇದ ಸಂಘಟಸಿದ್ದು 
ನವೃದ ನಂತರದ ಬಂಡಾಯದ ಕಾಲದಲ್ಲಿಗದ್ಕ ಕಥನದಲ್ಲಿ ಅಭಿವೃಕ್ತಿಯ 
ಅಪ್ರಾಮಾಣಿಕತೆಯಲ್ಲಿ ಜನಪ್ರಿಯತೆಯ ಬೀಜವಿದರೆ,ಕಾವದಲ್ಲಿ ಇದು ಒಡಮೂಡಿದ್ದು 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೧೧೧ 


ವಸ್ತು ಧೋರಣೆಗಳ ಬಗೆಗಿನ ಅಪ್ರಾಮಾಣಿಕತೆಯಲ್ಲಿಮೊಟ್ಟ ಮೊದಲ ಬಾರಿಗೆ 
ಕಾವ್ಠದ ವಸ್ತುವಿನ ಬಗೆಗೆ, ಕಾವ್ವವು ಮಂಡಿಸುವ ಧೋರಣಾತ್ಮಕ ಗ್ರಹಿಕೆಯ 
ಬಗೆಗೆ ಒಂದು ಆಯ್ಕೆಯ ವಿನ್ಯಾಸ ಮಂಡಿತವಾಯಿತು.ತಾನು ಇಂದಿನ ಕಾವ್ಠಲೋಕಕ್ಕೆ 
ಸಲ್ಲಬೇಕಾದರೆ(ಜನಪ್ರಿಯವಾಗಲು) ಒಂದು ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಜಿನ್ಯಾಸದ ಧೋರಣೆ ಮತ್ತು 
ವಸ್ತುವನ್ನು ಆಯ್ಕೆ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕೆನ್ನುವ ಒಂದು ಮನೋಭಾವವನ್ನು ಯುವಕವಿಗಳು 
ಬೆಳೆಸಿಕೊಂಡರು. 

ಒಂದು ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಧೋರಣೆಯ ವಿನ್ಯಾಸವನ್ನು ಗ್ರಹಿಸಿದ ಕೆಲವು ಹಿರಿಯ 
ಕವಿಗಳು "ಹೂವು ಹೆಣ್ಣು ತಾರೆಗಳ ಬಗೆಗೆ ಕವಿತೆ ಬರೆಯುವುದು ಬೇಡ ಗೆಳೆಯ' 
ಎನ್ನುತ್ತ ನುಡಿದ ವೃಂಗ್ಯಾಶ್ಮಕವಾದ ಮೆಲುನುಡಿಯನ್ನು ಈ ಹೊಸ ಕವಿಗಳು 
ವಾಚವಾಗಿ ಸ್ಟೀಕರಿಸಿದರು.ಅನುಭವದ ಮೂಸೆಯಲ್ಲಿ ಬೆಂದು ಹೊರಹೊಮ್ಮಿದ, 
ಸಿದ್ಧಲಿಂಗಯ್ಯನವರಂತಹ ಕವಿಯ “ಇಕ್ರಲಾ ಒದೀರ್ದಾ..' ಎನ್ನುವಂತಹ ಕಾವ್ಯದ 
ಹಿಂದಿರುವ ಅನುಭವ ಪ್ರಾಮಾಣಿಕತೆಯನ್ನು ಗ್ರಹಿಸದೆ,ಈ" ಕವಿಗಳು ಅದರಲ್ಲಿ 
ವಕ್ಷವಾದ ಆಕ್ರೋಶವನ್ನು ಸಿದ್ಧ ವಸ್ತುವಾಗಿ ತೆಗೆದುಕೊಂಡರು.ಸಾಮಾಜಿಕ, ರಾಜಕೀಯ 
ಘೋಷಣೆಗಳನ್ನು ಕಾವವಸ್ತುವಾಗಿ ಸ್ವೀಕರಿಸಿದರು.ನವೃವು "ಅನುಭವ ಪ್ರಾಮಾಣಿಕತೆ' 
ಎನ್ನುವ ಯಾವ ತತ್ವವನ್ನು ಮೂಲಮಂತವನ್ನಾಗಿ ಸ್ವೀಕರಿಸಿದ್ದಿತೋ ಅದು ಈಗ 
ವಸ್ತು-ಧೋರಣೆಗಳ ಸಾರಾಸಗಟು-ಅನಾಮತ್ತಾದ ಸ್ವೀಕರಣದ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಹಿಂದಕ್ಕೆ 
ಸರಿಯಿತು.ಅಂತರಂಗದ ಪಿಸುದನಿ ಗದ್ದಲದ ಘೋಷಣೆಗಳ ನಡುವೆ ಸಿಕ್ಕಿಹಾಕಿಕೊಂಡು 
ತಬ್ಬಿಬ್ದಾಯಿತು.ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಧೋರಣೆಯ ವಿನ್ಯಾಸಕ್ಕೆ ಸಲ್ಲುವ ಸಲುವಾಗಿ ಸ್ಥೂಲವಾದ 
ಕಪ್ಪು ಬಿಳುಪಿನ ದ್ವಂದ್ವಮಾನದ ಗ್ರಶಿಕೆಯೊಂದೇ ಸತ್ಯವೆನ್ನುವ ನಿಲುವು ಪ್ರಸ್ತಾಪಗೊಂಡು 
ಅನುಭವ ಹಾಡ ಪ್ರಸ್ತಾವಗೊಳ್ಳುವ ಸೂಕ್ಷ್ಮತೆ ಮತ್ತು ಸಂಕೀರ್ಣತೆಗಳು 
ಅನವಶ್ಯಕ ಮೌಲ್ಯಗಳೆನ್ನುವ ನಿಲುವು ಗಟ್ಟಿಗೊಳ್ಳುತ್ತ ಹೋಯಿತು.ಕಾವದಲ್ಲಿ ಹೀಗೆ 
ನೆಲೆಗೊಳ್ಳತೊಡಗಿದ ಇಂಥ ಅಪಾಯವನ್ನು ಮನಗಂಡ ಏಸ್‌.ಜಿ.ಸಿದ್ದರಾಮಯ್ಯ 
ಮತ್ತು ಕೆ.ಬಿ.ಸಿದ್ಧ್ದಯನವರಂಥ ಕವಿಗಳು ಅಧ್ಯಾತ್ಮ-ಅವಧೂತತನ ಮತ್ತು ಜನಾಂಗೀಯ 
ಪುರಾಣಗಳ ದೇಸೀಯ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ನಿಜ ಬಂಡಾಯದ ಆವರಣವನ್ನು 
ಕಂಡು,ಸೃಷ್ಟಿಸಿಕೊಂಡು ತಮ್ಮನ್ನು ತಾವು ರಕ್ಷಿಸಿಕೊಂಡರು. 
ಸ್ರ 

ನವ್ಯದ ನಂತರದಲ್ಲಿ ಈ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಲಕ್ಷಣಗಳ ಜನಪ್ರಿಯತೆಯ 
ಒಂದು ನೆಲೆ ಕಟ್ಟಕೊಳ್ಳುತಿದ್ದರೆ, ಇದೇ ಕಾಲಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಕಟ್ಟ ಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದ ಇನ್ನೊಂದು 
ಕಾವೃಮಾರ್ಗವನ್ನು ನವ್ಯದ ಅಹಂಕಾರವು "ಜನಪ್ರಿಯ' ಎಂದು ಕರೆದು 
ಜರೆಯಿತು.ನವ್ಯೋತರವೆಂದು ಗುರುತಿಸ ಬಹುದಾದ ಈ ಕಾವ್ಯ ಮಾರ್ಗವು ನವದ 
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ಅನೇಕ ಉತ್ತಮಾಂಶಗಳನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಲೇ ಅದರ ಮಡಿವಂತಿಕೆಯ ಮನೋಭಾವ 
ತಿರಸ್ಕರಿಸಿದಂತಹದು.ಈ ಮಾರ್ಗದ ಕವಿಗಳು ಕಾವ್ಯದ ಸಂವಹನಶೀಲತೆಗೆ 
ಪೂರಕವಾಗಬಹುದಾದ ಛಂದಸ್ಸಿನ ಪ್ರಯೋಗಗಳು,ಗೇಯತೆ,ಕಥನಾಂಶ ಮುಂತಾದ 
ಅಂಶಗಳನ್ನು ಸ್ವಾಗತಿಸಿದವರು.ಇವರು ಒಂದಿಷ್ಟು ಹಾಡುಗಳನ್ನೂ ಬರೆದು ಅವು 
ಕ್ಯಾಸೆಟ್ಟುಗಳ ಮೂಲಕ ಜನಪ್ರಿಯಗೊಂಡ ಕಾರಣವಾಗಿ ಈ ಕವಿಗಳನ್ನು ಕಾಸೆಟ್‌ 
ಕವಿಗಳೆಂದು ಲೇವಡಿಮಾಡಿದರು.ಅದೇನೇ ಇರಲಿ,ಶೀಗೆ ಕ್ಕಾಸೆಟ್ಟು ಕವಿಗಳೆಂದು 
ಲೇವಡಿಗೆ ಒಳಗಾದ ಕವಿಗಳು ಬರೆದದ್ದು ಕೇವಲ ಹಾಡುಗಳನ್ನಷ್ಟೇ ಅಲಲ್ಹಾವರು 
ಬರೆದ ಹಾಡುಗಳಲ್ಲಿ ಅನೇಕವು ಉತ್ತಮ ಕಾವ್ಯದ ಹರಿಧಿಗೆ ಸಲ್ಲುತ್ತವೆ.ಇನ್ನು ಈ 
ಹಾಡುಗಳಾಚೆ ಅವರು ಬರೆದ ಬೇರೆ ರೀತಿಯ ಕಾವ್ಕ ಸಮೃದ್ಧವಾಗಿದೆ ಮತ್ತು ಅ 
ಕಾವ್ವವು ಸಂವಹನದ ಸುಭಗತೆಯನ್ನು ತೋರುವಂತಹದಾಗಿದೆ. 

ಬಹುಶಃ ನವ್ನದ ಅಹಂಕಾರವು ಸಂವಹನದ ಸುಭಗತೆಯ ಅಂಶದ 
ಬಗೆಗೆ ಒಂದು ರೀತಿಯ ಅನುಮಾನವನ್ನೂ ಸಿನಿಕತೆಯನ್ನೂ ತಾಳಿದಂತೆ 
ತೋರುತದೆ.ಕಾವೃವು "ಶಬ್ದ ಸುಖ'ವನ್ನು ಮಾತ್ರ ನೆಚ್ಚಕೊಂಡು ಸಂಗೀತದ 
ಸಖ್ಯವನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸಬೇಕೆನ್ನುವ ನಿಲುವು ಇಲ್ಲಿಯದು.ಆದರೆ ಯಾವುದೇ ಭಾಷೆ 
ಸಂಗೀತದ ಹೊರತಾಗಿ ಇರಬಲ್ಲುದೇ?ಶಬ್ದ ಸುಖದ ಶಹರಿಕಲ್ಪ್ಬನೆ ಸಾಹಿತ್ಯ 
ಭಾಷೆಯೊಳಗೆ ಅಡಗಿದ ಸಂಗೀತದ ಮೂಲದಿಂದಲೇ ಹೊರಹೊಮ್ಮುವಂತಹದ್ದು 
ಅಲ್ಲವೇ?ಇರಲಿ.ಜೊತೆಗೆ ಕಾವೃಪು ಕಥನಾಂಶಗಳನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸಬೇಕೆಂದು ಈ 
ನಿಲುವು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುತ್ತದೆ. 

ನವ್ಯದ ಇಂತಹ ನಿಲುವಿಗೆ ಕಾರಣವಾಗಿರುವ ಪ್ರಮುಖವಾದ ಸಂಗತಿ 
ಎಂದರೆ ಅದರ ಅಂತರ್ಮುಖೀ ಗಹಿಕೆ.ಕಾವ್ಯದ ಹುಟ್ಟು ಮತ್ತು ಅದರ ಸಾರ್ಥಕತೆ 
ಆದ್ರಂತಕವಾಗಿ ನೆಲೆಸಿರುವುದು ಅಂತರ್ಮುಖೀ ವೈಯಕ್ತಿಕತೆಯಲ್ಲಿಆದರೆ ನವ್ಕೋತ್ತರವು 
ಈ ತತ್ಹವನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸುತ್ತದೆ.ಕಾವ್ವದ ಹುಟ್ಟು ವೈಯಕ್ತಿಕ ಅಂತರ್ಮುಖತೆಯ 
ನೆಲೆಯಲ್ಲಾದರೂ ಅದರ ಸಾರ್ಥಕ್ಕ ಇರುವುದು ಕವಿಯ ಆಚೆಗಿನ ಸಮುದಾಯದ 
ನೆಲೆಯಲ್ಲಿಅಂತಲೇ ನವ್ಯೋತ್ತರ ಕಾವ್ಯವು ಕಾವೃದ ಪಾರಂಪರಿಕ ಪರಿಕರಗಳನ್ನು 
ನಿರ್ಭಿಡೆಯಿಂದ ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳತ್ತ ಸಮುದಾಯದೊಂದಿಗೆ ಪರಿಚಿತತೆಯ ಮೂಲಕ 
ಸಂವಹನದ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿಕೊಳ್ಳತೊಡಗಿತು.ಅಪರಿಚಯದ ಮೂಲಕ 
ಪರಾಜ್ಮುಖತೆಯನ್ನು ಗಳಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದ ನವ್ಯದ ಮಾರ್ಗದಿಂದ ಹೊರತಾದ ಬೇರೊಂದು 
ದಿಕ್ಕಿನಲ್ಲಿ ನಡೆಯತೊಡಗಿತು. 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೧೧೩ 


ಗೆಳೆಯ ಬಿ.ಆರ್‌.ಲಕ್ಷ್ಮಣರಾವ್‌ ಅವರ ಹೊಸ ಕವಿತೆಗಳ ಈ ಸಂಕಲನಕ್ಕೆ 
ಮುನ್ನುಡಿಯ ನಾಲ್ಕು ಮಾತುಗಳನ್ನು ಬರೆಯುವುದಕ್ಕೆ ಈ ದೀರ್ಥವೆನ್ನಿಸಬಹುದಾದ 
ಪ್ರಸ್ತಾವನೆಯ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಹೇಳಿದ ಕಾರಣವೇನೆಂದರೆ: ಕನ್ನಡ ಕಾವ್ಯವು ಇತ್ತೀಚಿನ 
ದಿನಗಳಲ್ಲಿ ತೋರಿದ ಜನಪ್ರಿಯತೆಯ ಎರಡು ರೀತಿಗಳನ್ನು ಗ್ರಹಿಸಿ ಲಕ್ಷ್ಮಣರಾವ್‌ 
ಅವರ ಕಾವ್ಕ ತೋರುವ ಜನಪ್ರಿಯತೆಯ ಧನಾತ್ಮಕ ಅಂಶಗಳನ್ನು ಗುರುತಿಸುವುದಾಗಿದೆ. 
ಇಂಥ ವ್ಯಾಯಾಮದ ಅವಶ್ಯಕತೆ ಉಂಟಾದದ್ದು ಲಕ್ಷಣರಾವ್‌ ಅವರನ್ನು ನವ್ಯದ 
ಅಹಂಕಾರವು ಕಾಸೆಟ್‌ ಕವಿ ಎನ್ನುವ ಲೇವಡಿಗೆ ಒಳಪಡಿಸಿದ್ದಕ್ಕಾಗಿ. 
ಖುಶಿಯಿಂದ ಗುನುಗುಟ್ಟಕೊಳ್ಳಬಹುದಾದ "ನಾ ಚಿಕ್ಕವನಾಗಿದ್ದಾಗ ಅಪ್ಪ 
ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದರು ಈ ನಿಂಬೆಯ ಗಿಡದಿಂದೊಂದು ಒಳ್ಳೇ ಪಾಠ ಕಲೀ ಮಗೂ', 
"ಸುಬ್ಬಾಭಟ್ಟರ ಮಗಳೇ ಇದೆಲ್ಲಾ ನಂದೇ ತಗೊಳ್ಳೇ',“"ಬಾರೇ ರಾಜಕುಮಾರೀ ನಾವು 
ಹೋಗೋಣ ಜಂಬೂ ಸವಾರೀ' ಮುಂತಾದ ಅನೇಕ ಹಾಡುಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟ ಕನ್ನಡಿಗರ 
ಕಾವ್ಕ ಸಂವೇದನೆಗೆ ಕಚಗುಳಿಯಿಟ್ಟು ಅದರ ಬಿಗಿಯನ್ನು ಸಡಿಲಿಸಿ ಗೆದ್ದ ಲಕ್ಷ್ಮಣ್‌ 
ಅಷ್ಟೇ ಸಫಲವಾದ, ಕುಳಿತು ಗಂಭೀರವಾಗಿ ಯೋಚಿಸಲು ಹಚ್ಚುವ “ಲಿಲಿಪುಟ್ಟಯ 
ಹಂಬಲ',"ಟುವಟಾರ',ಶಾಂಘ್ರಿಲಾ','ಕ್ಲಿಕ್ಸೋಟನ ಕೊನೆಯ ದಿನಗಳು','ಗುಂಡಪ್ಪ 
ವಿಶ್ವನಾಥ' ಮುಂತಾದ ಅನೇಕ ಕವಿತೆಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಛಂದಸ್ಸಿನ ಪ್ರಯೋಗಗಳನ್ನು 
ಅಷ್ಟಾಗಿ ಆಧರಿಸದ ಲಕ್ಷಣರಾವ್‌ ಕಥನಾಂಶವನ್ನು ಅಳವಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಮೂಲಕ 
ಸಂವಹನದ ಸುಭಗತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುತ್ತಾರೆ ಮತ್ತು ಇಂಥ ರೀತಿಯ ಮೂಲಕ 
ಅವರು ಕನ್ನಡ ಕಾವ್ಯದ ಬಳ್ಳಿಯನ್ನು ನವ್ಮೋತ್ತರದ ಛಪ್ಪರದ ಮೇಲೆ ಹಬ್ಬಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಲಕ್ಷಣರಾವ್‌ ಅವರ ಕಾವ್ಯವು ಇನ್ನೊಂದು ರೀತಿಯಿಂದಲೂ ಸಂವಹನದ 
ಸುಭಗತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುತ್ತದೆ.ಹಾಗೆ ನೋಡಿದರೆ ಈ ರೀತಿಯೇ ಲಕ್ಷಣರಾವ್‌ 
ಕಾವ್ಯದ ಪ್ರಧಾನ ರೀತಿ. ಮಧ್ಯಮವರ್ಗದ ಜೀವನ ಧಾರೆಯ ಅನುಭವ ದ್ರವ್ಯವನ್ನು 
ವರ್ತಮಾನದ ವಾಸವವನ್ನು ವಸ್ತುವಾಗಿ ಸ್ವೀಕರಿಸುವುದರಮೂಲಕ ಸ ಸಾಧವಾಗುವ 
ರೀತಿ ಇದು.ಇವರ ಕಾವ್ಶ್ಕ ಮಧ್ಯಮವರ್ಗದ ಜೀವನ ದೃಷ್ಟಿಕೋನವನ್ನು ಮತ್ತು 
ತಾತ್ವಿಕತೆಯನ್ನು ಕಟ್ಟಿ ಕೊಡುವುದನ್ನು ನೋಡಬಹುದು.ಅವರ ಹಿಂದಿನ ಸಂಕಲನಗಳಲ್ಲಿ 
ಬಂಬತವಾಗುವ ಈ ದೃಷ್ಟಿಕೋನಕ್ಕೆ ಒಂದಿಷ್ಟು ಉದಾಹರಣೆಗಳನ್ನು ಕೊಡಬಹುದು: 
ನಡುವೆ ನಾನಿದ್ದೇನೆ ಭದವಾಗಿ,ಬಿಡುಗಣ್ಣಾಗಿ 
ಇಕ್ಕಟ್ಟಾದರೇನಂತೆ ಕೊಂಚ? 
ಕಿಟಕಿ ಬಡಿಯುವುದಿಲ್ವ ಜೋಲಿ ತಪ್ಪುವುದಿಲ್ಲ 
ಎರಡೂ ಕಡೆಗಿದೆ ಆಧಾರ (ಮಧಸ್ಮ :ಪುಟ ೧೮೯) 
ಜೀವನದ ಅಲೆಗಳ ಏರು ತಗ್ಗುಗಳ ರಭಸ ಸಂಘರ್ಷಗಳನ್ನು ಒಲ್ಲದೆ, 
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ಸಮತಟ್ಟಾದ,ನಿರಾಳದ ಹರಿವನ್ನು ಈ ಕಾವ್ಶ ಅಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ.ಕಾವ್ಕ ಕನ್ನಿಕೆಯಾದ 
ದಮಯಂತಿ ದೇವತೆಗಳ ನೆರವಿಯೊಳಗೆ ಸೇರಿಕೊಂಡಿರುವ ನರ ಮನುಷ್ಯ ನಳನನ್ನೇ 
ಬಯಸುತ್ತಾಳೆ. 

ಇನ್ನು ನಿಜವಾದ ನಳನನ್ನು 

ನರನನ್ನು 

ಪ್ರಿಯಕರನನ್ನು 

ಬಾ, ಗುರುತಿಸು 

ವರಿಸು (ಸ್ವಯಂವರ', ಮಧಸ್ಮ ಪುಟ:೧೫೪) 

ಕವಿ ಮೂರು ಲೋಕಗಳ -ಮೂರು ಕಾಲಗಳ ಅದ್ಭುತ ವಿಸ್ಮಯ 
ವಿಷಾದಗಳ ವರ್ಣ ಚಿತ್ರಮಾಲೆಯನ್ನು ಸಾಕ್ಷಾತ್ಕರಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಮರ್ತದ ಮಣ್ಣಿನ 
ಪುಟ್ಟ ಕಂದನ ಕಣ್ಣುಗಳ ಮೂಲಕವೇ ಮತ್ತು ಇಂಥ ಸಾಕ್ಷಾತರದ ರೂಪಕವಾಗಿ 
ಒದಗುವುದು ವರ್ತಮಾನದ ಆಧುನಿಕ ಕಾಲದ ಟೆಲಿವಿಜನ್‌ ರೂಪದಲ್ಲಿ!ಹೀಗೆ 
ಲಕ್ಷ್ಮಣ್‌ ಅವರ ಕಾವ್ಕ ಈ ಮಣ್ಣಿಗೆ,ಮಣ್ಣ ಬದುಕಿಗೆ,ಬದುಕಿನ ಅತಿಗಳಿಗೆ ಎಳಸದ 
ಮಧ್ಯಮ ಮಾರ್ಗದ ನಿರಾಳತೆಗೆ, ವರ್ತಮಾನಕ್ಕೆವರ್ತಮಾನದ ವಾಸ್ತವತೆಗೆ ತನ್ನೊಳಗೆ 
ಇಂಬುಗೊಡುತ್ತ ಅಕ್ಕಾಡೆಮಿಕ್‌ ವಲಯದಾಚೆಗಿನ ಮನುಷ್ಕ್ಠ ಸಹಜರಾದವರ ಎದೆಯ 
ಹಂದರವನ್ನು ತಲುಪುತದೆ. 

0 ; 
ಪ್ರಸ್ತುತ "ಇವಳು ನದಿಯಲ್ಲ' ಸಂಕಲನದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಇದೇ ತಾತ್ವಿಕತೆ 
ಮುಂದುವರಿಯುತ್ತದೆ."ಇವಳು ನದಿಯಲ್ಲ' ಕವಿತೆಯಲ್ಲಿ ಕವಿ ಕಾಣುವ ನಿರಾಳವನ್ನು ನೋಡಿ: 

ನಿರಾತಂಕದಿಂದ ನಾ ಈಜಾಡಲು, 

ಮಕ್ಕಳು ಮರಿ ದೋಣಿಯಲ್ಲಿ 

ವಿಹಾರ ಮಾಡಲು, 

ನಮ್ಮ ಹೂ ಹಣ್ಣು ತೋಟಕ್ಕೆ 

ನೀರೂಡಲು 

ಸದಾ ಸಿದ್ಧ ಸಮೃದ್ಧ ಜೀವಜಲ, 


೪ 


ಏಕಿ 


ಇವಳೊಂದು ಪುಟ್ಟ ಕೊಳ 
ಕಾಣದ ಕಡಲಿನ ಕಡೆಗೆ, ಚನ್ನ ಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನನ ಎಡೆಗೆ ತುಡಿವ,ಹಾತೊರೆವ 
ತೊರೆ-ನದಿಯಾಗದೇ ತನ್ನವಳು ಪುಟ್ಟ ಕೊಳವಾಗಿರುವುದಕ್ಕೆ ಕವಿ ಸಂಭ್ರಮ ಪಡುತ್ತಾನೆ. 
ಹಾಗೆಯೇ ಮಧ್ಯಮ ಮಾರ್ಗದ ಸುರಕ್ಷಿತತೆಯನ್ನು ಹೇಳುವ ಈ ಸಾಲುಗಳನ್ನು 
ನೋಡಿ: 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೧೧೫ 


ಪರಿಭ್ರಮಿಸುತ್ತ 

ತೀರಾ ಹತ್ತಿರಾದವರು 

ಸುಟ್ಟು ಕರಕಾದರು ; 

ತೀರ ದೂರವಾದವರು 

ಹಿಮಗಟ್ಟಿ ಮುರುಟಿದರು ; 

ತಕ್ಕ ದೂರದಲ್ಲಿದ್ದವರಷ್ಟೇ 

ಈ ಭೂಮಿಯಂತೆ 

ತಮ್ಮ ಸುತ್ತ ತಮ್ಮದೇ 

ವಾತಾವರಣ ತಳೆದು 

ನಿಮ್ಮಿಂದ ಬೆಳಕು ಬಿಸಿ 

ಸೋಸಿ ಪಡೆದು 

ಬಾಳಿ ಬದುಕಿದ್ದಾರೆ. (ಗುರುವಿಗೆ ಕೃತಜ್ಞತೆಯಿಂದ) 

ಭೂತ-ಭವಿಷ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ಚಾಚಿಕೊಂಡಿರುವ ಜೀವದ ಸಾತತ್ಕವು ದೇಹದ ಕ್ರಿಯೆಗಳ 
ವರ್ತಮಾನದಲ್ಲಿ ನಿಜಗೊಳ್ಳುವುದನ್ನು "ಅಗ್ನಿಹೋತ್ರಿ' ಕವಿತೆ ಹೇಳುತ್ತದೆ.ಹಾಗೆಯೇ ದೇಹ 
ಕ್ರಿಯೆಗಳ ಈ ತಾರ್ಕಿಕತೆಯನ್ನು ಮೀರಿ ಉಳಿಯುವ ಮನಸ್ಸಿನ ಉಪಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಈ 
ಕವಿತೆ ಗುರುತಿಸುತ್ತದೆ. 
೦ 
ಲಕ್ಷ್ಮಣರಾವ್‌ ಅವರ ಕಾವ್ಯದ ಒಂದು ಪ್ರಮುಖ ಹೊರಳುವಿಕೆಯನ್ನು ಈ 
ಸಂಕಲನದಲ್ಲಿ ಗುರುತಿಸಬಹುದು.ಕಾಮ ಮತ್ತು ಅದು ಸಾಧಿಸುವ ಜೀವಂತಿಕೆ ಅವರ 
ಹಿಂದಿನ ಕವನ ಸಂಕಲನಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರಧಾನವಾಗಿ ಕಾಣಿಸಿಕೊಂಡಿರುವುದನ್ನು ವಿಮಶ್ರಕರೆಲ್ಲರೂ 
ಗುರುತಿಸಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ."ನಾನು ಕ್ರಮವಾಗಿ ಪಂಚೇಂದ್ರಿಯ,ಹೃದಯ ಮಿದುಳುಗಳ ದಾಸ' 
ಎಂತೆನ್ನುವ ಲಕ್ಷ್ಮಣರಾವ್‌ ಅವರ ಕಾವ್ಯದ ಇಂಥ ಲಕ್ಷಣಕ್ಕಾಗಿ ಅದನ್ನು "ಪೋಲಿ ಕಾವ್ಯ' 
ಎಂದು ಕರೆದದ್ದೂ ಇದೆ.ಇದೂ ಒಂದು ಸಗಟು ಟೀಕೆಯೇ.ಇರಲಿ."ಶಾಂಗ್ರಿಲಾ' ಸಂಕಲನದ 
ನಂತರದಲ್ಲಿ ಲಕ್ಷ್ಮಣರಾವ್‌ ಕಾವ್ಯ ಕಾಮದ ಕುಸಿಯುವಿಕೆಯನ್ನು ಗುರುತಿಸುತ್ತಾ 
ಜೀವಂತಿಕೆಯ ಉದ್ದೀಪನದ ಪರ್ಯಾಯ ಮಾರ್ಗದ ಶೋಧನೆಯತ್ತ ಮುಖ 
ಮಾಡಿದೆ.ಅಂಥ ರೀತಿ ಈ ಸಂಕಲನದ "ಈಗ' ಕವಿತೆಯಲ್ಲಿ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. 
ಹೆಡೆಯೆತ್ತಿ ಆಡೋ ನಾಗ 
ಆ ಕಾಲ ಮುಗೀತಣ್ಣ ಈಗ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦ ೦೫/೧೧೬ 


ಆವಾ ಅಗ. 


ಎಂದು ಆರಂಭವಾಗುವ ಕವಿತೆ ಕೊನೆಗೊಳ್ಳುವುದು - 
ಜೀವ ಮುಟ್ಟಿದೆ ಬಾಳ ರೇವು 
ಸ್ಪಂತ ಏಕಾಂತದ ಠಾವು 
ಹೆಡೆಮಣಿ ಬೆಳಕಲ್ಲಿ ಧ್ಯಾನ 
ಗುಪ್ತನಿಧಿಯ ಜೋಪಾನ 
ಎನ್ನುವ ತಿಳುವಳಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಕವಿಗೆ ಒದಗುವ ಏಕಾಂತದ ಠಾವನ್ನು ಮಣಿಯ ಬೆಳಕಿನಲ್ಲಿ 
ನ 


ತ ದ ಲ ವದ ಮತೀ ಲ” ಗಃ ಲ 
"ಪ್ರತೀಕ್ಷೆ” ಕವಿತೆ ಒಂದು ಮೆಟಫಿಸಿಕಲ್‌ ಅನುಭಾವದ ಪ್ರತೀಕ್ಷೆಯಲ್ಲಿ ಕಾಯುತ್ತಿರುವ 
ಬಾಳ ನೇಯ್ಗೆಯ ಕಥನವನ್ನು ಕಟುತ್ತದೆ 

( 8 ಲ್ಮ್‌ ಕ್ರ 0 


೨ 


“ಇವಳು ನದಿಯಲ್ಲ' ಸಂಕಲನದ ಕವಿತೆಗಳು ತಮ್ಮ ಸಫಲತೆಯೊಂದಿಗೇ 
ಒಟ್ಟಂದದಲ್ಲಿ ಭಾವಗೀತೆಗಳಂತಹ - ಬಿಡಿಗವನಗಳ ಓದಿನ ಅನುಭವವನ್ನು 


ಕೊಡುತ್ತವೆ.ಲಕ್ಷ್ಮಣರಾವ್‌ ಅವರ ಕವಿತೆಗಳು ನೀಡುವ ಈ ರೀತಿಯ ಅನುಭವಕ್ಕೆ 
ಬದವಾಗುಳಿಯುವ ನಿಷ್ಠೆ.ಲಕ್ಷ ೬ಣರಾವ್‌ 


ಕಾರಣವೆಂದರೆ ಅವುಗಳ,ವರ್ತಮಾಕನಕ್ಕೆ | 
ಏನನ್ನಾದರೂ ಸಾಕ್ಷಾತ್ಕರಿಸುವುದು ಇವೊತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಮನುಷ್ಯನ ಇಂದಿನ ಬದುಕಿನ 


ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ.ಇವರು ಕಟ್ಟುವ ಪ್ರತಿಮಾ ಸೌಧ ವರ್ತಮಾನದ ಬುನಾದಿಯ ಮೇಲೆ 
ವರ್ತಮಾನದ ಆವರಣದೊಳಗೆ ಮೂಡಿ ನಿಲ್ಲುವುದಾಗಿದೆ.“ಭೂತಸ್ಮಿತ' ಕವಿತೆಯಲ್ಲಿ ಬರುವ 
ಮೌಯಾ ದೀಪ ನಮ್ಮನ್ನು ಅಲಾವುದ್ದೀನನ ಕಥೆಯ ಸ್ಮೃತಿಗೆ ಕರೆದೊಯ್ಯುವ ಬದಲು 
ಅದರಿಂದ ಉದ್ಭವವಾಗುವ ಭೂತವೇ ವರ್ತಮಾನಕ್ಕೆ ಬಂದು ನಿಲ್ಲುತ್ತದೆ ಮತ್ತು ಅವಾಸ್ತವಿಕ 
ಆದರ್ಶದ ಬಗೆಗೆ ವ್ಯಂಗ್ಯದ ಮುಗುಳುನಗೆ ಬೀರುತ್ತದೆ.ಅದೇ ರೀತಿ "ನೀವು ಹೇಳಿರೇ' 
ಕವಿತೆ ನೋಡಿರಿ."ನೀವು ಹೇಳಿರೇ-ನೀವು ಹೇಳಿರೇ' ಎಂದು ಪ್ರಶ್ನಿಸುವವಳು ಅಕ್ಕ 
ಮಹಾದೇವಿಯಲ್ಲೀಕೆ - ಇವತ್ತಿನ ಒಬ್ಬ ಹುಡುಗಿ - ಯಾವದೋ ಹುಡುಗಿಯಲ್ಲರೈತ 
ಹುಡುಗಿ. ಈ ನಿರ್ದಿಷ್ಟತೆ ಇಲ್ಲಿಗೇ ನಿಲ್ಬುವುದಿಲ್ಲಆಕೆ ಕೊಳವೆ ಬಾವಿಯಿಂದ ಗಿಡ ಮರಗಳಿಗೆ 
ನೀರೂಡುತ್ತ ಬೆಳೆದು ನಿಂತ ಹುಡುಗಿ ಮತ್ತು ಆಕೆಯ ತಂದೆಯು ತಾನು ಬೆಳೆದಿದ್ದ 
ತರಕಾರಿಗಳ ಬೆಲೆ ಕುಸಿದು ಕಂಗಾಲಾಗಿ,ಬೆಳೆದು ನಿಂತ ಮಗಳನ್ನು ನೋಡುತ್ತಿರುವ 
ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿನ ಹುಡುಗಿ.ತನ್ನ ತಂದೆ ತನ್ನನ್ನು ಹೀಗೆ ಕಂಗಾಲಾಗಿ ನೋಡುತ್ತಿರುವುದರ 
ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಇರುವ ಕಟು ವಾಸ್ತವವನ್ನು ಅರಿಯಲಾರದ ಹುಡುಗಿ ಆಕೆ. 
ವರ್ತಮಾನದ ವಸ್ತುವನ್ನು ಭೂತಕಾಲ ಅಥವಾ ಪುರಾಣಕಾಲಕ್ಕೆ ಕೊಂಡೊಯ್ದು 
ಅಲ್ಲಿ ಅದನ್ನು ಬಿತ್ತಿ ಬೆಳೆಯುವ ರೀತಿ ಒಂದು.ಆ ವಸ್ತು ಪುರಾಣದ ಆವರಣದೊಳಗೇ 
ಬೆಳೆದು,ಹೂ ಬಿಟ್ಟು ವರ್ತಮಾನದ ಗಂಧ ಹ ಡುತ್ತದೆ.ಎಚ್‌ -ಎಸ್‌.ವಿ. ಮತ್ತು ಶಿವಪ್ರಕಾಶರ 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೧೧೭ 


ರೀತಿ ಇಂತಹದು.ಲಕ್ಷ್ಮಣರಾವ್‌ ರೀತಿ ಇಂತಹುದಲ್ಲ. ಅದು ಪುರಾಣವನ್ನು ತಂದು 
ವರ್ತಮಾನದಲ್ಲಿ ನಾಟಿಸುವ ರೀತಿ.ಇಲ್ಲಿ ಪುರಾಣ ವಸ್ತು ತನ್ನ ಮೂಲ ಬೇರನ್ನು 
ಕಳೆದುಕೊಂಡು ವರ್ತಮಾನದ ಬೇರು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ.ಮೊದಲ ರೀತಿಯು 
ಪರಂಪರೆಯೊಂದಿಗೆ ನಮಗೆ ಸಕೀಲ ಸಂಬಂಧ ವನ್ನು ಗಳಿಸಿ ತ ಲಕ್ಷ್ಮಣರಾವ್‌ 
ರೀತಿ ಪರಂಪರೆಯ ಹಂಗಿಲ್ಲದ,ವರ್ತಮಾನದ ಬಿಡಿತ್ತವನ್ನು ನೀಡುತ್ತದೆ.ಸಂಕಲನ 
ಕೊನೆಯ ಭಾಗದ ಕವಿತೆಗಳು (ಉದಾ: ಭ್ರಮೆ) ಇಂಥ ಸ್‌ ಭಿನ್ನವಾಗ 
ಉಪಕ್ರಮಿಸುವುದನ್ನೂ ನೋಡಬಹುದು. 


ಟ್ರಿ 


ರ 
ಲಕ್ಷ್ಮಣರಾವ್‌ ಕವಿತೆಯ ಇನ್ನೊಂದು ಅಂಶವನ್ನು ಸಂಕ್ಷಿಪ್ತವಾಗಿ ಪ್ರಸ್ತಾಪಿಸಿ, 
ನನ್ನ ಮುನ್ನುಡಿಯ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಮುಗಿಸಿಬಿಡುತ್ತೇನೆ.ಹೇಗಿದ್ದರೂ ಮುನ್ನುಡಿಯು ಸಮಗ್ರ 


ಮು ಹ ನದ ಹೊಣೆ ಹೊರಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಇರಲಿ. ಲಕ್ಷ್ಮಣರಾವ್‌ 


್‌ಿ 


ಕಾವ್ನದ ಸೊಗಸು ಇರುವುದು ಅದರ ಜೀವಂತಿಕೆಯಲ್ಲಿ ; ಅದರ ಚಿರ ಯೌವ್ವನದಲ್ಲಿ. 


ವಿಗೆ ವಯಸ್ಸಾದರೂ ಅವನ ಕಾವ್ಯಕ್ಕೆ ಮುಪ್ಪು ತಗುಲ ಬೇಕಿಲ್ಲ. ಇಡೀ ಸಂಕಲನದ ಎಲ್ಲ 
ಕವಿತೆಗಳೂ ಜೀವಂತಿಕೆಯಿಂದ ಮಿಡಿಯುತ್ತಿದ್ದು ಅವು ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ವೈಯಕ್ತಿಕ 
ವಯೋಮಾನವನ್ನು ಬಿಂಬಿಸುತ್ತ ಆಯಾ ವಯೋಮಾನಕ್ಕೆ ತಕ್ಕುದಾದ ಮುಗ್ಧತೆ ಮತ್ತು. 
ತಿಳುವಳಿಕೆಗಳನ್ನು ಬಿಂಬಿಸುತ್ತವೆ.ಅಂತಲೇ ಈ ಕವಿತೆಗಳ ಓದು ನಮ್ಮನ್ನು ಅವುಗಳ 
ಮುಗ್ಧತೆ ತಿಳುವಳಿಕೆಗಳ ಸ್ನಿಗತೆಯಲ್ಲ ಅದ್ದುತ್ತವೆ.ನಮ್ಮ ಕಾವ್ಯ ಸಂವೇದನೆಯ 
ಜೀವಂತಿಕೆಯನ್ನು ವರ್ಧಿಸುತ್ತವೆ. 

ಇಂಥ ಓದಿಗೆ ಅವಕಾಶಮಾಡಿಕೊಟ್ಟ ಗೆಳೆಯ ಲಕ್ಷ ್ಮಣರಾವ್‌ಗೆ ನನ್ನ 
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ಗ 


ಗ್ಗ 


್ಸ್ಮ 
ಇಂಕಾ 





ಪ್ರೇಮಗಂಧವಿಲ್ಲದ ತಜ್ಞರ ಕೈಯಲ್ಲಿ ಶಿಕ್ಷೆ! ಣವನ್ನು ಕೊಡುವುದು ಸರ್ವಥಾ ತಪ್ಪು 
ಪ್ರೇಮಶೂನ್ಯತೆಗೂ, ಸಮಗ್ರತ್ವಕ್ಕೂ ಬಲು "ದೂರ, "ಬದುಕಿನ ಇಟ್ಟಿಗೆಗಳನ್ನು ಸೇರಿಸುವ 
ಶಿ ಜು 


ಪ್ರೇಮವೆಂಬ ದೃವ್ಯವಿಲ್ಲದಿ ರೆ ಭೀತಿಯ ಪರಾಧೀನತೆಗೆ ನಾವು ಒಳಗಾಗುತ್ತೇವೆ. "ಇನ್ನೊಬ್ಬನ 
ಮೇಲೆ ತಿರಸ್ಕಾರ ತೋರಿಸುವುದಕ್ಕೂ , ಪ್ರಭುತ್ವ ನ ನಡೆಸುವುದಕ್ಕೂ ಆಂತರ್ಯದಲ್ಲಿಯ 
ೇತಿಯೇ ಕಾರಣ. ಪ್ರೇಮವಿದ್ದಲ್ಲಿ ಭೀತಿ ತೊಲಗುತದೆ, ಭೀತಿ ತೊಲಗಿದಲ್ಲಿಯೇ ಸ್ವಾತಂತ್ರ 2 

ಉದಿಸುತದೆ. 
-ಜೆ. ಕೃಷ್ಣಮೂರ್ತಿ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೧೧೮ 


ಹಿಂದೂಮತ ಹಾಗೂ ಅತೀಂದ್ರಿಯ ಅನುಭವ 

(ಆಧಾರ: ಜಾನ್‌ ಹಿಕ್‌ರ ದಿ ಫಿಫ್ಟ್‌ ಡೈಮೆನ್ಷನ್‌) 

೦ ಎಂ. ಪ್ರಭಾಕರ 

ನಮ್ಮ ಅರಿವಿಗೆ ಮೂಲಾಧಾರಗಳು ನಮ್ಮ ಜ್ಞಾನೇಂದ್ರಿಯಗಳಾದ ಕಣ್ಣು, ಮೂಗು, 
ಕಿವಿ,ನಾಲಿಗೆ ಹಾಗೂ ಚರ್ಮಗಳು.ನಮ್ಮ ಹಾಗೂ ನಮ್ಮಿಂದ ಹೊರತಾದುದರ ಅರಿವು ನಮ 
ಗಾಗುವುದು ಇವುಗಳ ಮೂಲಕವೇ.ಇದು ತಾಶ್ವಿಕರೆಲ್ಲರೂ ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡ ಮತವಾಗಿದೆ. ಎಲ್ಲರ 
ಎಲ್ಲಾ ಇಂದ್ರಿಯಗಳೂ ಸಮಾನ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ ಹೊಂದಿವೆ ಹಾಗೂ ಗ್ರಹಿಕೆಯ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು 
ಎಲ್ಲರೂ ಸಮಾನವಾಗಿ ಗ್ರಹಿಸಬಲ್ಲರು ಮತ್ತು ನಾವು ಎಷ್ಟರಮಟ್ಟಿಗೆ ನಮ್ಮ ಗ್ರಹಿಕೆಗಳನ್ನು 
ಅವಲಂಬಿಸಬಹುದು -ಎನ್ನುವುದನ್ನು ಕುರಿತಂತೆ ಭಿನ್ನಾಭಿಪ್ರಾಯ ಗಳಿರಬಹುದಾದರೂ ನಮ್ಮ 
ಆಲೋಚನೆಯ ಸರಪಳಿಯನ್ನು ರೂಪಿಸುವ ಅರಿವಿಗೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳೇ ಮುಖ್ಯ ದ್ವಾರಗಳೆಂಬುದನ್ನು 
ಯಾರೂ ಅಲ್ಲಗಳಿದಿಲ್ಲಅವರವರ ಇಂದ್ರಿಯ ಗ್ರಹಿಕೆಗೆ ಅವರು ಬದ್ಧರಾಗಿರುತ್ತಾರಾದರೂ 
ಪ್ರಯತ್ನಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಇತರರ ಗ್ರಹಿಕೆಯ ಸತ್ಯಾಸತ್ಯತೆಯನ್ನು ಒರೆಗೆ ಹಚ್ಚುಹುದು;ಅರಿಯಬ 
ಹುದು.ಇದು ತರ್ಕಬದ್ಧ ಆಲೋಚನೆ ಹಾಗೂ ಇಂದ್ರಿಯ ಗ್ರಹಿಕೆಯ ಮಿತಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿ 
ದುದಾದರೆ ಮಾನವರಲ್ಲಿ ಇದಕ್ಕೆ ಹೊರತಾದ,ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಅಳವಲ್ಲದ,ನಂಬಿಕೆಯ ಅಡಿಪಾ 
ಯದ ಮೇಲೆ ಭದ್ರವಾಗಿ ಬೇರೂರಿ ಸಮೃದ್ಧವಾಗಿ ಬೆಳೆದಿರುವ ಇನ್ನೊಂದು ಮಾನಸಿಕ ಕ್ರಿಯ 
ಅಥವ ಆಲೋಚನೆ ಇದ.ಇದು ಕೆಲವರ ಆಲೋಚನೆ ಹಾಗೂ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಸೀಮಿತವಾಗಿ 
ದರೂ,ಇಂದ್ರಿಯ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಹೊರತಾದ ಈ ಅರಿವನ್ನು ಅತೀಂದ್ರಿಯ ಅನುಭವದ ಪರಿಧಿಯಲ್ಲಿ 


ಂ 
೦ 


ತಾಸ ಕಾಲವ. ಕಾಳ್‌ ದು ಕ ೨.೫ 
*ನುಕುಲದ ಎಲ್ಲ ಮತಗಳೂ ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡಿವೆ.ಅತ್ಯಂತ ಪ್ರಾಚೀನವಾದ ಹಿಂದೂ ಮತವೂ 
ಆ ಠಿ ಈ 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೧೧೯ 


ಈ ಅನುಭವವನ್ನು ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡಿದೆ. 

ಹಿಂದೂ ಮತವೆಂಬ ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ ಮತವಿಲ್ಲ ಇದು ಅನೇಕ ಮತಗಳನ್ನು- 
ಸಿಖ್‌ :ಬೌದ್ವ ಜೈನ ಶೈವ,ವೃಷ್ಟವ ಇತ್ಯಾದಿ-ತನ್ನ ಬಿಳಲುಗಳನ್ನಾಗಿಸಿಕೊಂಡಿರುವ ವಿಶಾಲವಾಗಿ 
ಹರಡಿರುವ ಒಂದು ದೊಡ್ಡ ಆಲದಮರ.ಆದ್ದರಿಂದ ವಿವಿಧ ಮತಗಳು ಭಿನ್ನ ನಿಲುವುಗಳನ್ನು 
ತಳದರೂ ಮೂಲ ಆಲೋಚನೆಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ಸೂತ್ರವಿದೆ.ಇನ್ನೊಂದು ಮತವನ್ನು ಖಂಡಿ 
ಸುವ ಉದ್ದೇಶ ಕೇವಲ ತಮ್ಮ ಅಭಿಪ್ರಾಯ ಸ್ಥಾಪನೆಗಷ್ಟೇ ಸೀಮಿತವಾಗಿರುವುದರಿಂದ ಎಲ್ಲಾ 
ಮತಾನುಯಾಯಿಗಳೂ ಸೌಹಾರ್ದದಿಂದ ಬಾಳಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗಿದೆ.ಇನ್ನೊಬ್ಬರ ಅಭಿಪ್ರಾಯಕ್ಕೆ 
: ಬೆಲೆಕೊಡಬೇಕೆಂಬ ಪರಿಸರದಲ್ಲಿ ಇದು ಅಚ್ಚರಿಯೇನಲ್ಲ. 

_.. ಅತೀಂದ್ರಿಯ ಅನುಭವ ಪಂಚೇಂದ್ರಿಯಗಳ ಸಾಮರ್ಥ್ಯಕ್ಕೆ ಹೊರತಾಗಿದ್ದರೂ 
ಅವುಗಳ ಕ್ರಿಯಾಶೀಲ ಭಾಗವಹಿಸುವಿಕೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ್ದೇ ಆಗಿದೆ.ಇದು ಒಬ್ಬೊಬ್ಬರ 
ಗ್ರಹಿಕೆಗೇ ಸೀಮಿತವಾಗಿರುವುದರಿಂದ ಈ ಅನುಭವದಲ್ಲಿ ತರ್ಕಬದ್ಧತೆಯನ್ನಾಗಲೀ 
ಸಾಮಂಜಸ್ಯವನ್ನಾಗಲೀ ಕಾಣಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲಅದು ಕಂಡವರ ಪೂರ್ವಾಗ್ರಹಗಳಿಗೆ 
ಸೀಮಿತವಾಗಿದೆ. ಇಲ್ಲಿ ಮೋಜಿನ ಸಂಗತಿಯೆಂದರೆ ಈ ಅನುಭವ ಆಯಾ ಅನುಯಾಯಿಯ 
ಮತಪೋಷಿಸಿದ ರೂಪದಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತವಾಗಿರುವುದು.ಕ್ರೈಸ್ತರು ವಿಷ್ಣುವನ್ನು ಕಾಣಲಾರರು. 
ವಿಷ್ಣುಭಕ್ತರು ಶಿವನನ್ನು ಕಾಣರು,ಶೈವರು ಆದಿಶಕ್ತಿಯ ರೂಪವನ್ನು ಕಾಣಲಾರರು. 

ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಭಾರತೀಯ ತಾತ್ವಿಕ ಚಿಂತನೆಯು ಏಕಾಂಗಿ ಬೌದ್ದಿಕ ಕ 
ಕ್ರಿಯೆಯಾಗಿರದೆ ಧಾರ್ಮಿಕ ಅನ್ವೇಷಣೆಯಾಗಿತ್ತು.ಆದ್ದರಿಂದ ನಾವು ಅವರ ವಿವರಗಳಲ್ಲಿ 
ಶಾಬ್ದಿಕ ನಿಖರತೆಗಿಂತ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಅನುಭವಕ್ಕೊಳಪಟ್ಟ ಜ್ಞಾನದ ಗ್ರಹಿಕೆಯನ್ನು ವಿವರಿಸುವ 
ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು ಕಾಣಬಹುದಾಗಿದೆ. 

ಹಿಂದೂ ಮತದ ಪ್ರಕಾರ ಪರಬ್ರಹ್ಮ ಅಥವ ಪರಮಾತ್ಮನೇ ವಿಶ್ವದ ಮುಖ್ಯ 
ಕೇಂದ್ರ.ನಾವು ಕಾಣುತ್ತಿರುವ (ಸ್ಥೂಲ) ಹಾಗೂ ಕಾಣದಿರುವ (ಸೂಕ್ಷ್ಮ) ವಿಶ್ವವೇ ಪರಮಾತ್ಮ. 


ಅವನಿಗೆ ಹೋಲಿಸಿಕೊಂಡರೆ ನಾವು ಎಲ್ಲೆಯುಳ್ಳವರು,ಅಪೂರ್ಣರು,ದುರ್ಬಲ 


( 


2 


ತುಣುಕುಗಳು.ಅವನೋ ಸರ್ವವ್ಯಾಪಿ,ಸರ್ವಶಕ್ತ ,ಸರ್ವಜ್ಞನಮ್ಮ ಜೀವನಕ್ಕೆ ಆಧಾರ ನಂಬಿಕೆ 
ಪರಮಾತ್ಮನ ಮೇಲಿನ ನಂಬಿಕೆ.ಅವನ ಆತ್ಮದ ಅಂಶವಾದ ಆತ್ಮ ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ಜೀವಿಯಲ್ಲೂ ವಸ್ತುವಿನಲ್ಲೂ ಇದೆ.ಕಾಣುವ ಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡಿದರೆ ಆತ್ಮವನ್ನೂ, 
ಪರಮಾತ್ಮನನ್ನೂ ಕಾಣಲು ನಾವು ಸಮರ್ಥರು.ಆದರೆ,ಬೇಕಾಗಿರುವುದು ನಂಬಿಕೆ,ಶ್ರದ್ಧೆ 
ಹಾಗೂ ಸಾಧನೆ.ಈ ಆತ್ಮ ಪರಮಾತ್ಮಗಳ ರಹಸ್ಕವರಿತುಕೊಳ್ಳುವುದೇ ಜ್ಞಾನ.ಈ 
ಅರಿವಿನಿಂದಾಗುವ ಲಾಭವೇ ಜೀವಾತ್ಮಕ್ಕೆ ಮರುಜನ್ಮದಿಂದ ಮುಕ್ತಿ ಅಥವ ಮೋಕ್ಷ.ಇದನ್ನು 
ಅರಿಯದವನಿಗೆ ಮರುಜನ್ಮ ಮರು ಜೀವನ ತಟ್ಟಿಟ್ಟಿದ್ದು. ಆದ್ದರಿಂದ ಮರುಜನ್ಮಕ್ಕೆ ಪ್ರಸ್ತುತ 
ಜೀವನದ ಕರ್ಮಗಳೇ ಕಾರಣ.ಈ ಜೀವನ,ಈ ಆತ್ಮದ ಸ್ಥಿತಿ.ಈ ಶರೀರ ಎಲ್ಲವೂ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೧೨೦ 


ನಶ್ಚರ,ತಾತ್ಕಾಲಿಕ;ಪರಮಾತ್ಮನೇ ಅಂತಿಮ ಸತ್ಯ, ಶಾಶ್ವತ. ' 

ಅನೇಕ ಮತಾಚಾರ್ಕರಂತೆ ಅದ್ಭತ ಮತ ಪ್ರಶಿಪಾದಕರಾದ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರೂ ಪರ 
ಮಾತ್ಮನನ್ನು ನಿರ್ಗುಣ ಹಾಗೂ ಸಗುಣವೆಂದೂ ಎರಡೂ ರೂಪಗಳನ್ನು 
ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ.ನಿರ್ಗುಣ ಬ್ರಹ್ಮನು ನಿರಾಕಾರನೂ ,ನಿರ್ವಿಕಾರನೂ,ಗ್ರಹಿಸಲು ಅಸಾಧ್ಯನೂ 
ಆಗಿದ್ದು ನಮ್ಮ ಗ್ರಹಿಕೆಯ ಪರಿಧಿಯಿಂದ ಹೊರಗಿದ್ದಾನೆ.ಸಗುಣ ಬ್ರಹ್ಮ ಮಾನವನ ಆಲೋಚನೆ 
ಹಾಗೂ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಸೀಮಿತನಾಗಿದ್ದು ಗ್ರಹಿಸಲು ಸುಲಭ ಸಾಧ್ಯನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಆದರೂ ಇವೆರಡೂ 
ಒಂದೇ ಸತ್ತೆಯ ಭಿನ್ನ ರೂಪಗಳು.ಯೋಗವಾಶಿಷ್ಟದಲ್ಲಿ ಪರಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು "ನೀನು ನಿರಾಕಾರ,ನಿನ್ನ 
ಆಧಾರವೇನಿದ್ದರೂ ಅದು ನೀನು ನಮ್ಮ ಅರಿವಿನಲ್ಲಿದ್ದುದಷ್ಟೇ' ಎಂದು ವಿವರಿಸಲಾಗಿದೆ. 

ಆದರೆ ನಿರ್ಗುಣ ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ಅರಿಯಲು,ಅನುಭವಿಸಲು ಆ ನಿರ್ಗುಣಕ್ಕೆ, 
ಕೆಲವಾದರೂ ಸಗುಣದ ಗುಣಗಳನ್ನು ಆರೋಪಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ.ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ನಿರಾಧಾರನನ್ನು 
ಇಂದ್ರಿಯ ಸೀಮಿತ ಜ್ಞಾನದಿಂದ ಗ್ರಹಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗುವುದೇ ಇಲ್ಲ.ಈ ಗುಣದೋಷದಿಂದ 
ವಿಶ್ವದ ಯಾವ ಮತವೂ,ಮತ ಪ್ರತಿಪಾದಕರೂ,ಅನುಯಾಯಿಗಳೂ ಮುಕ್ತರಾಗಿಲ್ಲ. 
ಪೂಜಾಸ್ಥಳಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣುವ ಪೂಜೆಗೊಳಗಾಗುವ ಮೂರ್ತಿ ಸಗುಣಬ್ರಹ್ಮನೆ. 

ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯರಿಲ್ಲದಿರುತ್ತಿದ್ದರೆ ಮಾನವಕಲ್ಪನೆಗೆ ಸೀಮಿತವಾದ ಸಗುಣಬ್ರಹ್ಮ 
ಅಸ್ತಿತ್ರದಲ್ಲಿರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲಆದರೆ ಎಲ್ಲ ವಸ್ತು,ಜೀವಿಗಳಲ್ಲೂ ಇರುವ ಶಾಶ್ವತ ಸತ್ತೆಯ ನಿರ್ಗುಣ 
ಬ್ರಹ್ಮ ಇದ್ದೇ ಇರುತ್ತಿದ್ದ. 

ಶಂಕರರ ಅದ್ವತ ಸಿದ್ಧಾಂತದಂತೆ ಶರೀರವನ್ನು ತ್ಯಜಿಸಿದ ಆತ್ಮಪರಮಾತ್ಮನಲ್ಲಿ 
ಲೀನವಾಗುತ್ತದೆ.ಆತ್ಮವನ್ನು ಹೊಂದಿದ ವಸ್ತು ವಿಶೇಷವೆಲ್ಲವೂ ಪರಮಾತ್ಮನೇ.ಅಂದರೆ 
ಆತ್ಮ ಹೊಂದಿರುವ ನಾವು ಹಾಗೂ ಆತ್ಮನೀಡಿದ ಪರಮಾತ್ಮ ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಲ್ಲ. ಆತ್ಮವು 
ಪರಮಾತ್ಮನ ಅಂಶವೇ.ಆದರೆ ಈ ಪರಮಾತ್ಮನನ್ನು ಕೇವಲ ನುರಿತ ಅದ್ವೈತ 
ರಹಸ್ಕವಾದಿಗಳಷ್ಟೇ ಅನುಭವಿಸಬಲ್ಲರು.ಯೋಗಾಭ್ಯಾಸದ ಮೂಲಕ ವ್ಯಕ್ತಿಯು ತನ್ನ ಆತ್ಮ 
ಹಾಗೂ ಸರ್ವವ್ಯಾಪ್ತ ಪರಮಾತ್ಮನಗಳನ್ನು ತಲುಪಬಹುದು. 

ಮಧ್ವಾಚಾರ್ಯರ ದ್ವೆತ ಸಿದ್ಧಾಂತವು ಈ ವಿಶ್ವವನ್ನು ಸೃಜಿಸಿದ ಅಂಶವು ವಿರಾಟ ಸ್ವರೂಪದ್ದು. 
ವಿಶ್ವದ ಅಂಶವಾದ ನಾವು ಅಣುಸ್ವರೂಪರು. ನಾವು ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ಅರಿಯಬಹುದು,ಅದರಲ್ಲಿ 
ವಿಲೀನವಾಗಬಹುದು.ಆದರೆ ಪರಬ್ರಹ್ಮನಾಗಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ ಎನ್ನುತ್ತದೆ. 

ಅದ್ವತ ಮತದಂತೆ ನಮ್ಮ ಪ್ರಜ್ಞಾಪೂರ್ವಕ ಅಸ್ತಿತ್ವ ಒಂದು ರೀತಿಯ ಕನಸಿದ್ದಂತೆ.ಈ 
ಕನಸಿನಿಂದ ಎಚ್ಚರಗೊಳ್ಳುವುದೇ ದೋಷ.ಈ ಮಾಯಾಜಾಲದ ಅಂಚಿನೊಳಗಿರುವುದಲ್ಲವೂ 
ನಿಜವಾದ ಸತ್ತೆಯ ಒಂದು ಅಂಶವೇ.ವಿವೇಕ ಚೂಡಾಮಣಿಯಲ್ಲಿ ಹರಡಿರುವ ಗಾಳಿ 
ಹಾಗೂ ಮಡಕೆಯೊಳಗಿರುವ ಬಂಧಿತ ಗಾಳಿಯ ರೂಪಕ ಬಳಸಿ ಶರೀರವೆಂಬ 
ಮಡಕೆಗಳನ್ನು ಒಡೆದರೆ ಏನಾದೀತು ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಉತ್ತರವಾಗಿ ಸೆರಮುಕ್ತವಾದ ಗಾಳಿ 

ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೧೨೧ 


ಓ 


ಲಾಗಿ 


ಎನ್ನ .-ಮಡಕೆಯೊಳಗೆ ಬಂಧಿತವಾಗಿದ ಗಾಳಿ ವಾತಾವರಣದ ಮುಕ ವಿಸತ 
ಎ ಎಂ 0 
ಗಾಳಿಯಲ್ಲ ವಿಲೀನವಾಗಿ ಹೋಗುವಂತೆ ಶರೀರವನ್ನು ತ್ಯಜಿಸಿದ ಆತ್ಮವು ಮೋಕ್ಷ 
ಬಿ ಆ, 

ಹೂಂದಿದಾ 


ಜಟ್‌ ಛೀ! 


ಗ ಪರಮಾತ್ಮನಲ್ಲಿ ಸೇರಿಹೋಗುತ್ತದೆ, ನೀರಹನಿಯೊಂದು ಸಮುದ್ರದೊಳಗೆ 
ಸೇರಿಹೋಗುವಂತೆ.ಮಾನವ ಜೀವನದ ಅಂತಿಮ ಗುರಿ ಅದೇ ಎನ್ನಲಾಗಿದೆ. 

ನೀರಿನ ಬಿಂದುವೊಂದು ಸಮುದ್ರದೊಳಗೆ ಅಕ್ಬರಶಃ ವಿಲೀನವಾದರೆ ತಾನಾಗಿ 
ಮತ್ತೆ ಅದು ಬೇರ್ಪಡಲಾರದು.ಆದ್ದರಿಂದ ಈ ಅತೀಂದ್ರಿಯ ಅನುಭವಗಳನ್ನು ಜೀವನದಲ್ಲಿ 
ಮನುಷ್ಯನ ಅನುಭವದ ಸಾಧ್ಯತೆಯ ಆಥವ ಮಾನಸಿಕ ಪರಿಮಿತಿ ಎನ್ನಬಹುದಾಗಿದೆ. 
ಏಕೆಂದರೆ,ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ನೀರ ಹನಿಯೊಂದು ಬೆರತು ಹೋಗದೆ,ಹಿಂತಿರುಗಿದ 
ಅನುಭವದ ದಾಖಲೆಗಳೇ ನಮ್ಮ ಮುಂದಿರುವುದು. 
ಪರಬ್ರಹ್ಮನ ಸ್ವರೂಪದ ಕುರಿತಾದ ವಿವರಗಳು ಹೀಗಿವೆ : ಆತ ಒಂದು ಪ್ರಕಾಶದ 
ಪುಂಜ.ವಿರಾಟ ಸ್ಪರೂಪ ಇತ್ಯಾದಿ.ಇವಲ್ಲನಮ್ಮೊಳಗಿವೆ.ನಮಗೆಟುಕದಂತಿರುವ ಚೈತನ್ಕಕ್ಕೆ 
ಸಂವಾದಿಯಾಗಿವೆ. 

ಮೋಕ್ಷವು ಕೇವಲ "ಬ್ರಹ್ಮ' ಶಬ್ದದ ಉಚ್ಛಾರದಿಂದ ದೊರಕದು. ಆತ್ಮದೊಳಗಿನ 
ನೇರ ಹಾಗೂ ಅತಿ ಸಮೀಪದ ಅನುಭವವೇ ನಿಜವೆಂಬ ವಾಸ್ತವ(ಗಿಸ5೦1೬೬ 7೮ಬ)ದ 

ತ್ರಣ ಹಾಗೂ ಶುದ್ಧ ಮತ್ತು ಪ್ರಶಾಂತ ಅರಿವಿನಿಂದ ನಿಜವಾದ 

"ಅಹಂ' ಅಥವ ಆತ್ಮವನ್ನು ಗುರುತಿಸಬಹುದು.ಆಗ ಮಾತ್ರ ಜೀವಿಯು ದಡವಿಲ್ಲದ,ಹುಟ್ಟು 
ಸಾವುಗಳನ್ನು ಅಲೆಗಳನ್ನಾಗಿ ಹೊಂದಿರುವ ವಿಶ್ವಸಮುದ್ರವನ್ನು ದಾಟಲು ವ್ಯಕ್ತವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಏಕೆಂದರೆ,ಸಚ್ಚಿದಾನಂದ (ಸತ್ತ್‌ ಚಿತ್ಡ್‌ ಆನಂದ) ಸ್ವರೂಪನನ್ನು ಕಾಣ ಹೊರಟಿರುವವನಿಗೆ 
ಅಹಂನ ನಂಟು ಇರುವವರೆಗೂ ಗುರಿ ಸಾಧ್ಯವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. | 

ಬೌದ್ಧ ಸಂಪ್ರದಾಯದಲ್ಲಂತೂ ಮೋಕ್ಬವಂಬುದು ಒಂದೇ ಜನುಮದಲ್ಲಿ 
ಸಾಧಿಸಲಾಗದ, ಜನುಮ ಜನುಮದಿಂದ ಜೀವಾತ್ಮನು ಸಂಗ್ರಹಿಸಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವ 
ಸಂಪತ್ತುಹಂತ ಹಂತವಾಗಿ ಮಾತ್ರ ಮಾನವನು ಮೋಕ್ಷ (ನಿರ್ವಾಣ) ಹೊಂದುತ್ತಾನೆ. 
ಗೌತಮನು ಬುದ್ಧನಾಗುವ ಮೊದಲು ಎಷ್ಟೋ ಜನುಮಗಳನ್ನು ಎತ್ತಬೇಕಾಯಿತು.ಆದ್ದರಿಂದ 
ನಿರ್ವಾಣವನ್ನು ಆಂಶಿಕವಾಗಿ ಈ ಜನುಮದಲ್ಲಿ ಸಂಗ್ರಹಿಸಬಹುದು.ಇದು ಅಹಂನ 


ಹಾಗೆ ಕಾಲ ದಾಳಳು 


ೇ೦ದ್ರದಿಂದ ದೂರವಾದ, ಉದ್ದೇಗ ರಹಿತವಾದ ಪ್ರಸನ್ನತೆ;ಸಂತೋಷ ಹಾಗೂ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ 


೮೬ 


ಸ 
ತಿ ಹಾಗೂ ಕರುಣೆಗಳಿಂದ ಕಾಣುವ ಸ್ಥಿತಿಯಾದರೆ ಪರಿನಿರ್ವಾಣವು ಹುಟ್ಟು ಹಾಗೂ 
ಅಸ್ತಿತ್ವಗಳನ್ನು ಮೀರಿದ ಸಂಪೂರ್ಣ ಜ್ಞಾನೋದಯದ ಸ್ಥಿತಿ. 

ಗೌತಮ ಬುದ್ಧ "ನಿಬ್ಬಣ'(ಸಂಸ್ಕೃತದಲ್ಲಿ ನಿರ್ವಾಣ)ವನ್ನು ಕಾಮನೆಯ ನಾಶದ್ವೇಷದ 
ಅಳಿವ್ರ,ಭ್ರಮೆಯ ನಾಶವಂದು ವ್ಯಾಖ್ಶಾನಿಸಿದ್ದಾನೆ.ಪಾಲಿಯಲ್ಲಿ "ಬಬ್ಬಣ'ಕ್ಕೆ ನಂದಿಹೋಗು (ದೀಪವ 
ಆರಿಹೋಗುವಂತೆ) ಎಂಬ ಅರ್ಥವಿದೆ.ಆದರೆ ಬುದ್ಧ ಇದಕ್ಕೆ ವಿಶಾಲವಾದ ಆಳವಾದ ಅರ್ಥವನ್ನು 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೧೨೨ 


ಟಿ 


ತನ್ನ ವ್ಯಾಖ್ಯೆಯಿಂದ ಕೊಟ್ಟ.ಆದ್ದರಿಂದ ನಿರ್ವಾಣವನ್ನು _ಆದಿಯಿಲ್ಲದ..ಮುಪ್ಪಿಲ್ಲದ...ಕೊಳತು 
ಹೋಗದ..ಸವೆಯದ..ಸಾವಿಲ್ಲದ..ಕರೆಯಾಗದ ' ಎಂದು ವಿವರಿಸಲಾಯಿತು.ನಿರ್ವಾಣ ಅತ್ಯು 
ನೃತವಾದ ಆನಂದ...ಅದನ್ನು ಮೀರಿದ ಸ್ಥಿತ ಶೂನ್ಕತೆ. 

ಗೀತೆಯ ಏಳನೇ ಅಧ್ಯಾಯದ ಪ್ರಾರಂಭದಲ್ಲಿ "ನನ್ನಲ್ಲಿ ಆಸಕ್ತನೂ,ಆಶ್ರಯಿತನೂ, 
ಯೋಗಿಯೂ ಆದವನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ನನ್ನನ್ನು ತಿಳಇದುಕೊಳ್ಳಬಲ್ಪನು.ಇದನ್ನು ತಿಳಿದ 
ಮೇಲೆ ತಿಳಿಯಲು ಇನ್ನೇನೊ ಉಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ -ಎನ್ನುತ್ತಾ ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ ತಾನಿರುವ ನಿರ್ಜೀವ 
ಜೀವ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ವಿವರಿಸುತ್ತಾ,ತನ್ನ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ದ್ರವಗಳಲ್ಲಿ ರಸವೂ, 
೦ದ್ರಸೂರ್ಯರಲ್ಲಿ ಬೆಳಕೂ,ಸರ್ವವೇದಗಳಲ್ಲಿ ಓಂಕಾರವೂ,ಪುರುಷರಲ್ಲಿ ಪೌರುಷವೂ 
.-ಈ ಪರಮಸಿದ್ಧಿಯನ್ನು (ನನ್ನನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವ)ಸಾಧಿಸಿದವರು ನನ್ನನ್ನು ಸೇರಿ, 
ದುಃಖದಿಂದ ಕೂಡಿರುವ ಅಶಾಶ್ವತವಾದ ಪುನರ್ಜನ್ಮದಿಂದ ಮುಕ್ತರಾಗುತ್ತಾರೆ-ಎಂದು 
ಹಿಂದೂ ಮತದ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳನ್ನು ಸಂಗ್ರಹಿಸಲಾಗಿದೆ.ಇನ್ನೊಂದೆಡೆ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿಯೇ 
ಶಸ್ತ್ರವು ನನ್ನನ್ನು ಭೇದಿಸಲಾರದು,ಅಗ್ನಿಯು ಸುಡಲಾರದು,ನೀರು ನೆನೆಯಿಸಲಾರದು ಹಾಗೂ 
ಗಾಳಿ ಒಣಗಿಸಲಾರದು ಎಂದೂ ಹೇಳಲಾಗಿದೆ.ಭಗವದ್ಗೀತೆಯು ಹಿಂದೂ ಮತದ 
ಸಾರಸಂಗ್ರಹವೇ ಆಗಿದೆ. 

ಶಂಕರಾಚಾರ್ಕರು ಯೋಗಿಯೊಬ್ಬನ ಸಮಾಧಿ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಹೀಗೆ ವಿವರಿಸಿದ್ದಾರೆ: 
ಬ್ರಹ್ಮನಲ್ಲಿ ಅವನ ಮನಸ್ಸು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಲೀನವಾಗಿತ್ತು.ಸಹಜಪ್ರಜ್ಞೆಗೆ ಅವನು 
ಹಿಂತಿರುಗಿದ ನಂತರ. ಅವನು ತುಂಬು ಆನಂದದಿಂದ ಹೇಳಿದ : ಅಹಂ ಎಂಬುದು 
ಮರೆಯಾಗಿದೆ. ನಾನು ನನ್ನ ಅಸ್ತಿತ್ತವನ್ನು ಬ್ರಹ್ಮನೊಂದಿಗೆ ಅರಿತುಕೊಂಡಿದ್ದೇನೆ.ಆದ್ದರಿಂದ 
ನನ್ನೆಲ್ಲ ಕಾಮನೆಗಳೂ ಕರಗಿ ಹೋಗಿವೆ. ನಾನು ನನ್ನ ಅಜ್ಞಾನ ಹಾಗೂ ಸ್ಥೂಲ (ಕಾಣುತ್ತಿರುವ) 
ವಿಶ್ವದಿಂದ ಮೇಲೇರಿದ್ದೇನೆ. ನಾನು ಅನುಭವಿಸುತ್ತಿರುವ ಆನಂದವೆಂತಹುದು.ಅದನ್ನು 
ಅಳಯುವವರಾರು? ಅಸೀಮಿತವಾದ ಸಂತೋಷವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಇನ್ನೇನೂ ನನ್ನ ಅರಿವಿಗೆ 
ಬರುತ್ತಿಲ್ಲ! ಬ್ರಹ್ಮವೆಂಬ ಸಮುದ್ರವು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಮಕರಂದದಿಂದ ತುಂಬಿದೆ.ನಾನು 
ಕಂಡುಕೊಂಡಿರುವ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಶಬ್ದಗಳಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸಲಾರೆ ಅದನ್ನು ಮನಸ್ಸು ಗ್ರಹಿಸಲಾರದು. 
ನನ್ನ ಮನಸ್ಸು ಆಲಿಕಲ್ಲಿನಂತೆ ವಿಸ್ತಾರವಾದ ಸಮುದ್ರದಲ್ಲಿ ಬಿದ್ದಿತು.ಅದರ ಮೇಲ್ಮೈಯನ್ನು 
ಸೋಕುತ್ತಿದ್ದಂತೆಯೇ ನಾನು ಕರಗಿಹೋಗಿ ಬ್ರಹ್ಮನಲ್ಲಿ ಒಂದಾಗಿ ಹೋದೆ.ಈಗ ನಾನು 
ಮಾನವ ಪ್ರಜ್ಞೆಗೆ ಹಿಂತಿರುಗಿದ್ದರೂ,ಆತ್ಮದ ಆನಂದದಲ್ಲಿ ಬಂಧಿಯಾಗಿದ್ದೇನೆ. 

ವೇದಾಂತದ “ತತ್ವಮಸಿ', "ಓಂ ತತ್‌ ಸತ್‌' ಹಾಗೂ "ಅಹಂ ಬ್ರಹ್ಮಾಸ್ಮಿ' ಸೂತ್ರಗಳು 
ಸೂಚಿಸುವುದೂ ಇದನ್ನೇ. 


2 


ತ್ತ 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೧೨೩ 


ಹೊಸ ಓದು 


ತೇರು : ಒಂದು ಆಧುನಿಕ ಪುರಾಣ (ಕಾದಂಬರಿ) 

ಲೇ : ರಾಘವೇಂದ್ರ ಪಾಟೀಲ 

ಪ್ರ : ಆನಂದಕಂದ ಗ್ರಂಥಮಾಲೆ, ಮಲ್ಲಾಡಿಹಳ್ಳಿ 

ಪುಟ : ೧೫೮ ಬೆಲೆ : ರೂ.೧೨೦/- 

"ವರ್ತಮಾನದಲ್ಲಿ ಭೂತ ' 
ಆಧುನಿಕ ಸಮಾಜ ಬಹುದೊಡ್ಡ ಸವಾಲು ಎದುರಿಸುತ್ತಿರುವುದು ಅದು ತನ್ನ 

ಪರಂಪರೆಯ ಹಿಡಿತದಿಂದ ವಿಮುಕ್ತಿ ಹೊಂದಲು ಹಾತೊರೆದಾಗ.ವರ್ತಮಾನ ಎನ್ನುವುದು 
ಆಧುನಿಕವೂ ಎನ್ನಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾದರೆ ಅದು ತನ್ನ ಭೂತದ ಹಿಡಿತದಿಂದ ಬಿಡಿಸಿಕೊಂಡು 
ತನ್ನದೇ ಅಸ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಪ್ರಕಟಪಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಇಲ್ಲದಿದ್ದಲ್ಲಿ ಅದು ಭೂತದ ಕರಿನೆರಳಿನಲ್ಲೇ 


ತೆವಳುತ್ತಾ ಭೂತದಲ್ಲೇ ವಿಲೀನವಾಗಿ ಅದರ ಒಂದು ಭಾಗವಾಗಿಯೇ ಪರಂಪರೆಯಲ್ಲಿ 
ಸ್ಥಾನಪಡೆಯುತ್ತದೆ. ಹಾಗಾಗದೇ ಅದು ತನ್ನ ಭ ಭೂತಕ್ಕೆ,ತನ್ನ ಪರಂಪರೆಗೆ ವಿಭಿನ್ನ 
ಮುಖಿಯಾಗಿ ಅವುಗಳಲ್ಲಿನ ವಿರೋಧಾಭಾಸವನ್ನು ಅನ್ಯಾಯಗಳನ ನ್ನು,ಮೌಢ್ಯಗಳನ್ನು, 
: ಶೋಷಣೆಯನ್ನು ಪಿರೋಧಿಸಿ ಅವು ಒಡ್ಡುವ ಸವಾಲುಗಳನ್ನು ಎದುರಿಸಿ ಅವಗಳಿಗೆ 
ಪರ್ಯಾಯವನ್ನು ಕಂಡುಕೊಂಡಾಗ ಅದು ಆಧುನಿಕವನಿಸಿಕೊಂಡು ತನ್ನದೇ ಪರಂಪರೆಯನ್ನು 
ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತದೆ.ಈ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿಯೇ ರಾಘವೇಂದ್ರ ಪಾಟೀಲರ “ತೇರು' ಆಧುನಿಕ ಪುರಾಣವಾಗಿ 
ಪ್ರಕಟಪಡಿಸುವ ಪ್ರಗತಿಪರತೆ ಆಧುನಿಕ ಚಿಂತನೆಯನ್ನು ನೋಡುವ ಕ್ರಮವನ್ನು 
ತಿಳಿಯಪಡಿಸುತ್ತದೆ. 

"ಆಧುನಿಕ ಪುರಾಣ' ಎಂಬ ಉಪ ಶೀರ್ಷಿಕೆಯನ್ನು ಹೊತ್ತ "ತೇರು' ಕೃತಿಯನ್ನು 
ಪರಿಭಾವಿಸುವ ಕ್ರಮದಲ್ಲಿಯೇ ಒಂದು ಸವಾಲು ಎದುರಾಗುತ್ತದೆ.ಕೃತಿಯ ಮುನ್ನುಡಿಯಲ್ಲಿ 
ಡಾ.ಸಿ.ಎನ್‌.ರಾಮಮಚಂದ್ರನ್‌ ಅವರು ಇದನ್ನು ನೀಳ್ಗತೆ, ಅಥವಾ ಕಿರುಕಾದಂಬರಿ ಎಂದು 
ಕರೆಯುತ್ತಲೇ "ನಾವೆಲ್ಲಾ? 'ಎಂದು ಕರೆದರೆ ಹೆಚ್ಚು ಸರಿಯಾದೀತೇನೋ ಎಂದು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಹಾಗೆಯೇ ಇದನ್‌ನು ಒಂದು ಜಾನಪದ / ಬಾ ಅಧ್ಯ ಯನದಂತೆಯೂ 
ನೋಡಬಹುದು ಎಂಬ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಕೃತಿಯನ್ನು ಕುರಿತ ಇತ್ತೀಚಿನ 
ಲೇಖನವೊಂದರಲ್ಲಿ ಜಿ.ಎನ್‌.ರಂಗನಾಥರಾವ್‌ ಅವರು "ಇದನ್ನು ಕಾದಂಬರಿ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೧೨೪ 


ಎನ್ನುವುದಕ್ಕಿಂತ ಎರಡು ಕಾಲಘಟ್ಟಗಳ ಸಾಂಸ ತಿಕ ಮುಖಾಮುಖಿ(ಕಲರಲ್‌ ಎನ್‌ಕೌಂಟರ್‌) 
ಎನ್ನುವುದು ಹೆಚ್ಚು ಬ್‌ ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ.ಪಾಟೀಲರೇ ಸ್ವತಃ ಇದನ್ನು "ಕಾದಂಬರಿ' 
ಎಂದು ಸೂಚಿಸುತ್ತಾರೆ. ದೇವನೂರು ಮಹಾದೇವ ಅವರ ಸುಮ: ಬಾಲೆ' ಕೃತಿಗೂ ಇದೇ 
ರೀತಿಯ ಸವಾಲು ಎದುರಾದುದನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ನೆನೆಯಬಹುದು.ಆದರೆ ಪಾಟೀಲರ “ತೇರು' ಏಕಕಾಲಕ್ಕೆ 
ಮೇಲಿನ ಎಲ್ಲವೂ ಆಗಿರುವುದು ನಿಜ. 

"ತೇರು' ಪಾಟೀಲರ "ದೇಸಗತಿ' ಸಂಕಲನದ ದೇಸಗತಿ ಕತೆಯ ಹಂದರದಲ್ಲಿಯೇ 
ರೂಪ ಪಡೆದರೂ ಅದು ಪಡೆದುಕೊಳ್ಳುವ ಆಯಾಮ ದೇಸಗತಿ ಕತೆಗೆ ವೃತಿರಿಕ್ತವಾದುದು. 
ದೇಸಗತಿ ಕಥೆಯು ರಾಜಕೀಯ ಚರಿತ್ರೆಯಾದರೆ ತೇರು ಸಾಂಸ ತಿಕ ಚರಿತ್ರೆಯಾಗಿ 
ಹೊರಹೊಮ್ಮಿದೆ.ಆದರೂ ತೇರು ಪೂರ್ಣವಾಗಿ ರಾಜಕೀಯವನ್ನು ಹೊರಗಿಡುವುದಿಲ್ಲ. 
ಅದರ" ಹುಟ್ಟು ಧರಮುನಟ್ಟಿ ದೇಸಗತಿ ರಾಜಕೀಯು ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿಯೇ 
ನಿರ್ಧಾರಿತವಾದುದರಿಂದ ಅದು ರಾಜಕೀಯದಿಂದ ಹೊರಗುಳಿಯಲು ಸಾಧ್ಯವೂ 
ಇಲ್ಲಆದುದರಿಂದಲೇ "ದೇಸಗತಿಯಂತಹ ಊಳಿಗಮಾನ್ಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಮತ್ತೊಂದು 
ಪರಿಪ್ರೇಕ್ಷದಿಂದ, ಆಳವಾಗಿ ವಿಶ್ಲೇಷಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನ ತೇರು ಕೃತಿಯಲ್ಲಿದೆ' ಎನ್ನುವ 
ಮುನ್ನುಡಿಯಲ್ಲಿನ ಹೇಳಿಕೆ ಹೆಚ್ಚು ಪ್ರಸ್ತುತ.ಹೀಗಿದ್ದೂ ಕೂಡ "ತೇರು' ತನ್ನ ಸಾಂಸ ತಿಕ 
ಅನನ್ಯತೆಯನ್ನು ಕಡೆವರೆಗೂ ಉಳಿಸಿಕೊಂಡಿದೆ. 

೦ 

' ಧರಮನಟ್ಟಿ ದೇಸಗತಿಯ ಸ್ಥಾಪನೆಯ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಹೊಸ ದೇಸಾಯಿ 
ರಂಗೋಪಟವರ್ಧನ, ತನ್ನ ಪ್ರತಿಷ್ಠೆಯ ಜ್‌ ತನ್ನ ಮನೆದೇವರಾದ ವಿಠ್ಠಲನ 
ದೇವಾಲಯವನ್ನಆ ದೇವಾಲಯಕ್ಕೊಂದು ಸುಂದರವಾದ ಆರು ಮಜಲಿನ ಹೊನ್ನಕಳಸದ 
ಬೃಹತ್ತಾದ ಕಲ್ಲಿನ ,ಚಿತ್ರ ಚಿತ್ತಾರಗಳಿರುವ ಕಲ್ಲಿನ ತೇರನ್ನು ಕಟ್ಟಿಸುತ್ತಾನೆ. ಇಲ್ಲಿಂದಲೇ “ತೇರು' 
ಕೃತಿಯು ಆರಂಭಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ.ಧರ್ಮ ಮತ್ತು ರಾಜಕೀಯಗಳು ಅನಾದಿಕಾಲದಿಂದಲೂ 
ಪರಸ್ಪರ ಒಂದನ್ನೊಂದು ಪೋಷಿಸಿಕೊಂಡು ಬಂದಂತಹವು.ಹೊಸದಾಗಿ ಅಧಿಕಾರಕ್ಕೆ ಬಂದ 
ಒಂದು ವ್ಯ ವಸ್ಥೆ ತನ್ನ ನಿರಂತರತೆಯನ್ನು ಕಾಯ್ದುಕೊಳ್ಳಲು ಆಶ್ರಯಿಸುವುದು 
ಧರ್ಮವನ್ನು ಆದ್ದರಿಂದ ಅವರು ಧರ್ಮದ “ಟ್‌ ಸಂಕೇತಗಳಾದ 
ಗುಡಿ,ಗೋಪುರಗಳನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಜನರನ್ನು ಕೇಂದ್ರೀಕರಿಸಿ ತಮ್ಮ 
ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ಭದ್ರಪಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ.ನಂಗೋ ಪಟವರ್ಧನ ಆ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಒಂದು 
ಅಂಗ.ತಾನು ಹೊಸ ದೇಸಾಯಿಯಾಗಿ ಧರಮನಟ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಅಧಿಕಾರ ಓಡಿದಾಗ ಅವನು 
ಮೊದಲು ಮಾಡಿದ ಕಾರ್ಯ ವಿಠ್ಠಲನ ದೇವಾಲಯ ಮತ್ತು ತೇರುಗಳನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಿ 
ಅವುಗಳನ್ನು ತನ್ನ ಅಧಿಕಾರದ,ಪ್ರತಿಷ್ಠೆಯ ಸಂಕೇತಗಳಾಗಿ ಮಾಡಿದು. 

ಹೀಗೆ ನಿರ್ಮಾಣವಾದ ತೇರಿನ ರಥೋತ್ಸವದಲ್ಲಿ ತೇರು. ಮುಂದೆ ಸಾಗದೇ 

ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೧೨೫ 


ನಿಂತಾಗ ದೇಸಾಯಿ ಮತ್ತು ಕ ಕರ ಭ್ಯಾರಿಗಳ್ಳ ಬಲವೇ ಕುಂದಿಹೋಗಿತ್ತದೆ.ಮುಂದೆ ಆ ತೇರಿನ 
ಮುಂದುವರೆಕಿಗೆ ಅವರು ಮಾಡಿದ ಮಹತ್ಕಾ ರ್ಯಗಳೇ ಅವರ ಶೋಷಣೆಯ 
ಸೋಪಾನಗಳಾಗಿ,ಆ ಶೋಷಣೆಯ ಹಾವಿನ ಹೆಡೆಯ ಅಡಿಯಲ್ಲಿಯೇ ಬದುಕಿದ ಮುಗ್ದ 
ಅಸಹಾಯಕ ದ್ಯಾವಪ್ಪನ ಮತ್ತು ಅವನ ಮನೆತನದ ಚರಿತ್ರೆಯ ನಿರ್ಮಾಣಕ್ಕೆ. 
ಕಾರಣವಾಗುತ್ತದೆ.ಇದೇ ಚರಿತ್ರೆ ಕಾಲಾಂತರದಲ್ಲಿ ಪುರಾಣವಾಗಿ ಗೊಂದಲಿಗರ ಹಾಡಿನ 
ಮೂಲಕ ಜನರಿಗೆ ಪುಕ್ಕಟ್ಟಿ ರಂಜನೆಯಾಗಿ ರೂಪು ಪಡೆಯುವುದು ವಿಪರ್ಯಾಸವೇ 
ಆದರೂ ಅದು ರಾಘವೇಂದ್ರ ಪಾಟೀಲರ ಪ್ರತಿಭಾ ಸಾಮರ್ಥ್ಯದ ದ್ಯೋತಕವಾಗಿ 
ಕಾದಂಬರಿಯಲ್ಲಿ ಸೃಷ್ಟಿ ಪಡೆದಿದೆ.ಜಾನಪದೀಯ ರೂಪಕವಾದ ಗೊಂದಲಿಗರ ಹಾಡಿನ 
ಶೈಲಿಯನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಕತೆಯನ್ನು ನಿರೂಪಿಸಲು ತಂದಿರುವುದು ರಾಘವೇಂದ್ರ ಪಾಟೀಲರು 
ಬಳಸಿಕೊಂಡಿರುವ ತಂತಶ್ರಿದರ ಮೂಲಕ ಓದುಗನಿಗೆ ಪುರಾಣದ ಅನುಭವವನ್ನು 
ತರುವುದುರೊಂದಿಗೆ ಇಡೀ ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಗೊಂದಲಿಗರ ಹಾಡಿನ ಭಾಗ ಓದುಗನನ್ನು 
ಮಂತ್ರಮುಗ್ಗಗೊಳಿಸಿ ಕೇಳುಗನನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಿಬಿಡುತ್ತದೆ. 

ಈ ರೀತಿ ನಿಂತುಹೋದ ತೇರು ಮುನ್ನಡೆಯದಿದ್ದರೆ ತಮ್ಮ ನೆಲೆಯನ್ನೇ 
ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ ಎಂಬುದನ್ನರಿತ ಇವರು. ಅದರ ಪರಿಹಾರಕ್ಕಾಗಿ ಶಾಸ್ತ್ರದ 
ಅಯ್ಯನವರನ್ನು ಕರೆಸಿ ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದಾಗ, ತಮ್ಮ ಬುದ್ಧಿಯನ್ನೆಲ್ಲಾ ಸುರಿದು,ಅಳೆದು ಲೆಕ್ಕ ಹಾಕಿದ 

ಶಾಸ್ತ್ರಲ ಅಯ ನವರು “ತೇರು' ಮುನ್ನಡೆಯಲು ಲಂಚ ಕೇಳುತ್ತಿದೆ ಎನ್ನುವ ಸತ್ಯವನ್ನು 

ಬಹುರಿ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. 

ಹಿಂಡಿ ಹಾಕದ ಆಕಾಳು ಹಿಂಡೀತು ಹೆಂಗೊ 

ಕಾಳು ಹಾಕದೆ ಕುದರಿ ಓಡೀತು ಹೆಂಗೊ 

ನರ ಮನುಸ ಕಟ್ಟಿಸಿದ ತೇರು ನಿನ್ನಾದೂ 

ನನಗೇನು ಕೊಟ್ಟೀಯೊ ಮುಂದೆ ನಡೆಸಾಕೆ 

ನರಮನಸನ್ನೊರತು ನನಗೆ ಮತ್ತಿನ್ನೇನು ಬ್ಯಾಡೊ 
-ನರಮನುಸ ಕಟ್ಟಿಸಿದ ತೇರು ನರಮನುಷ್ಯನೇ ಬೇಕು ಎಂದು ಬೇಡುತ್ತದೆ.ಅದು ಕೇಳುವ 
ಬಲಿಗೆ ಮೇಲ್ವರ್ಗದ ಜನ ನಿಷಿದ್ದ ! ಬಲಿ ಏನಿದ್ದರೂ ಕೆಳಜಾತಿಯವರೇ ಆಗಬೇಕು. 
ಅದಕ್ಕೆ ಕಾರಣ - 

"*ಿಳಗೀನ ಮಜಲಾಗೆ ಕಾಣೊ ಕಾ ಕಾಟುಕ ಜೀವಿಗಳು 

ಮನುಸಾನ್ನ ಬಿಟ್ಟು ಸ್ವಾಮಿ ಮತ್ತೇನು ಒಲ್ಹಾನೊ'. 
ಊಳಿಗಮಾನ್ಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಶೋಷಣೆಯ ಶೋಷಣೆಯ ಹಾ ಇಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟವಾಗಿದೆ. 
ತಮ್ಮ ಅಧಿಕಾರ, ಪ್ರತಿಷ್ಠೆಯ ದ್ಯೋತಕವಾಗಿ ನಿರ್ಮಿಸಿದ ತೇರಿಗೆ ಬಲಿಕೊಡಲು 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿನ ಯಾರೂ ಮುಂದೆ ಬರದೆ ಅವರು ಆಯ್ದಕೊಳ್ಳುವುದು ತಮ್ಮ ಆಧೀನರಲ್ಲಿನ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೧೨೬ 


ದುರ್ಬಲರಾದವರನ್ನು.ಅದಕ್ಕೆ ಅವರು ಕೊಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವ ಕಾರಣ ದೇವರ ಅವರನ್ನಲ್ಲದೆ 
ಬೇರೆ ಯಾರನ್ನೂ ಬಯಸುವುದಿಲ್ಲಎನ್ನುವುದನ್ನು.ಅದರಲ್ಲೂ ಇಲ್ಲಿ ಬಲಿಗೆ ಸಿದ್ಧವಾಗುವುದು 
ಹೊಟ್ಟೆಯ ಪಾಡಿಗೆ ಊರೂರು ಅಲೆದು ಗೊಂಬೆ ಆಡಿಸುವ ಅತ್ಯಂತ ದುರ್ಬಲನ 
ಕುಟುಂಬ.ಹಸಿವಿನಿಂದ ಬಳಲುತ್ತಿರುವ ಗೊಂಬೆಯನ್ನು ಆಡಿಸುವ ದ್ಯಾವಪ್ಪನ ಮುಂದೆ 
ಜೋಳ,ಅಕ್ಕಿ,ಬೆಲ್ಲ ಬೇಳೆಗಳ ಆಸೆ ತೋರಿಸಿ ಅವನ ಸಂಪರ್ಕ ಸಾಧಿಸುತ್ತಾರೆ.ಇವುಗಳ 
ಆಸೆಗೆ ಮತ್ತು ಬೆಳಗಾಗುವುದರೊಳಗೆ ಹೇಗಾದರೂ ತಪ್ಪಿಸಿಕೊಂಡು ಹೋಗಬಹುದೆನ್ನುವ 
ನಂಬಿಕೆಯಿಂದ ದ್ಯಾವಪ್ಪ ತೇರಿಗೆ ತನ್ನ ನಡುವಿನ ಮಗನನ್ನು ಬಲಿಕೊಡಲು ಮಾತುಕೊಟ್ಟು, 
ಮಾತಿಗೆ ಸಿಕ್ಕಿಬೀಳುತ್ತಾನೆ.ಅದಕ್ಕೆ ಅವರು ಒಡ್ಡುವ ಆಮಿಷ - ಶಾಶ್ವತವಾಗಿ ಹಸಿವನ್ನು 
ನೀಗಿಸುವ ಭೂಮಿ ! 

ಹಿರಿಯ ಮಗನನ್ನ ತೇರಿಗೆ ನೀಡೋ 

ಮೂಡಾಲ ಸೀಮೇಲಿ ಮೂರೆಕರೆ ಭೂಮಿ 

ಕಡೀಯ ಮಗನನ್ನಾ ಸ್ವಾಮೀಗೆ ಕೊಡುಬಾರೊ 

ಪಡುವಾಣ ದಿಕ್ಕಿನ್ಯಾಗೇ ಆರೆಕರೆ ಭೂಮೀ 

ನಡಕೀನ ಮಗನನ್ನ ಸ್ವಾಮೀಗೆ ಕೊಡುಬಾರೊ 

ತೆಂಕಣ ದಿಕ್ಕಿನ್ಯಾಗೆ ಎಂಟೆಕರೆ ಭೂಮೀ 
ಎನ್ನುವ ಆಮಿಷಗಳು ಹಸಿದು ಸಾಕಾಗಿದ್ದ ದ್ಯಾವಪ್ಪನನ್ನು ಎಂಟೆಕರೆ ಭೂಮಿಗೆ ತನ್ನ ನಡುವಿನ 
ಮಗನನ್ನು ಬಲಿಕೊಡುವ ಹೇಯ ಸ್ಥಿತಿಗೆ ಇಳಿಸುತ್ತದೆ. 

ಅವರ ಶೋಷಣೆ ಅಷ್ಟಕ್ಕೇ ನಿಲ್ಲದೆ ಪ್ರತಿವರ್ಷ ತೇರಿಗೆ ದ್ಯಾವಪ್ಪನ ಮನೆತನದವರು 
ಬಂದು ತಮ್ಮ ತಲೆ ಜಜ್ಜಿಕೊಂಡು ತೇರಿಗೆ ರಕ್ತ ತಿಲಕವನ್ನು ಇಡುವ ಸೇವೆಯನ್ನು 
ಮಾಡಬೇಕೆಂಬ ನಿಯಮವನ್ನು ಹಾಕುತ್ತಾರೆ.ಇದಕ್ಕೆ ಒಪ್ಪಿದ ದ್ಯಾವಪ್ಪ ದೇವರ ಸೇವೆ 
ಮಾಡುವುದು ತಮ್ಮ ಪಾಲಿಗೆ ಬಂದ ಪುಣ್ಯ ಎಂದು ಭಾವಿಸಿ ಆ ಆಚರಣೆಯನ್ನು 
ಮುಗ್ಧತೆಯಿಂದ ಮೌಢ್ಯದಿಂದ,ತನಗೆ ತಾನೇ ಹಲವು ವಿಧಿ ನಿಷೇದಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟುಪಾಡುಗಳನ್ನು 
ಹೇರಿಕೊಂಡು ಆಚರಿಸಿ ತ್ತಾ ಜನರಲ್ಲಿ ದ್ಳ ವೀಕವಾದ ಭಾವವನ್ನು 
ಪ್ರಜೋದಿಸುತ್ತಾ.ಕೊನೆಗೊಂದು ದಿನ ಅದೇ ಜನರಲ್ಲಿ ತಾನು ಪುರಾಣದ ವ್ಯಕ್ತಿಯಾಗಿ 
ರೂಪಾಂತರಗೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ: 

“ಮಗುವನ್ನು ಸ್ವಾಮಿಯ ರಥಕ್ಕೆ ಬಲಿಕೊಟ್ಟ ಆ ದ್ಯಾವಪ್ಪ ಅಗದೀ ಥೇಟ್‌ 
ವಿಠ್ಠಲ ಸ್ವಾಮಿ ಇದ್ದಂಗ ಇದ್ದನಂತ!.. -ನಮ್ಮ ಹಿರ್ಕಾರು ಹೇಳತಿದ್ದರು.. ತೇರಿಗೆ ಬಲೀ 
ಕೊಡಾಕಂತ ಅಂವ ತನ್ನ ಮಗನನ್ನ ತೆಕ್ಕಾಗೆ ಅವಚಿ ಹಿಡಕೊಂಡು ತೇರಿನ ಗಾಲಿಯ 

ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೧೨೭ 


ಕೆಳಗೆ ಇಡಾಕ ಹೀಂಗ... ತೆಳಗ ಬಗ್ಗತಿದ್ದಂಗ ತೇರಿನ್ಯಾಗಿನ ವಿಠ್ಠಲಸ್ವಾಮಿ ತೆಳಗ ಇಳದ 
ಬಂದು ದ್ಯಾವಪ್ಪನ ತೆಕ್ಕಾಗಿನ ಚಂದ್ರಾಮ ಅನ್ನುವ ಆ ಹುಡುಗನನ್ನ ತನ್ನ ತೆಕ್ಕಿಗೆ ' 
ತಗೊಂಡನಂತ....!' 

ಹೀಗೆ ಜನರಲ್ಲಿ ದ್ಯಾವಪ್ಪ ಪುರಾಣ ಪುರುಷನಾಗಿಹೋಗಿದ್ದಾನೆ.ಅಂದು ಆ 
ದ್ಯಾವಪ್ಪನಿಂದ ಪ್ರಾರಂಭವಾದ ರಕ್ತ ತಿಲಕದ ಸೇವೆ ಅವನ ಕಾಲಾನಂತರವೂ ಅವನ 
ವಂಶಸ್ಥರಿಂದ ಅದೇ ನಿಷ್ಠೆ ನಿಯಮಗಳಿಂದ ಮೌಢ್ಯದಲ್ಲೇ ಆಚರಿಸಿಕೊಂಡು ಬರುತ್ತದೆ. 
ಆದರೆ ಕಾಲ ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಉತ್ತರಿಸುತ್ತದೆ.ಈ ಧಾರ್ಮಿಕ ಆಚರಣೆಯ ನಿರಂತರತೆಗೂ 
ಪೆಟ್ಟುಕೊಡುತ್ತದೆ.ಕಾದಂಬರಿಯ ನಿರೂಪಕನ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಈ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿನ ನಿಷ್ಠೆ 
ಕಡಿಮೆಯಾಗಿರುತ್ತದೆ.ಜನರಲ್ಲೂ ದೇವರು,ಧಮಣಾವುಗಳ ಆಚರಣೆಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಸಾಕಷ್ಟು 
ಅರಿವು ಉಂಟಾಗಿರುತ್ತದೆ.ಭಕಿ. ಸ್ಕೆ ಕಡಿಮೆಯಾಗಿ ವ್ಯವಹಾರಿಕ ಜಗತ್ತು 
ತೆರೆದುಕೊಂಡಿರುತ್ತದೆ.ದ್ಯಾವಪ್ಪನ :.ಎಲ್ಕನೆಯ ತಲೆಮಾರಿನ ಆಧುನಿಕ ದ್ಯಾವಪ್ಪ 
ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ತನ್ನ ಕುಲದ ರಕ್ತತಿಲಂದ ಸೇವೆಯನ್ನು ಧೀಃಕರಿಸಿ ಆ ಆಚರಣೆಯ ವಿರುದ್ದ 
ತನ್ನ ಬಂಡಾಯವನ್ನು ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುತ್ತಾನೆ.ಇಲ್ಲಿ ಈತನ ಹೆಸರೂ ದ್ಯಾವಪ್ಪನೆಂದೇ 
ಇರುವುದು,ಹಿಂದಿನ ರಕ್ತ ತಿಲಕದ ಸೇವೆಯ ದ್ಯಾವಪ್ಪನ ತದ್ವಿರುದ್ಧವಾದ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನು 
ಹೊಂದಿರುವುದು ಕಾದಂಬರಿಯುಲ್ಲಿ ಸಂಘರ್ಷಮೊಂದನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸುತ್ತದೆ. 
ಹಳತು-ಹೊಸತುಗಳ ಮುಖಾಮುಖಿಯ ಸಂಘರ್ಷ,ಆಧುನಿಕ ದ್ಯಾವಪ್ಪ ಹಿಂದಿನ ದ್ಯಾವಪ್ಪನ 
ವಿರುದ್ಧ ತೋರಿಸುವ ವುಖಾಮುಖಯು ಸಂಘರ್ಷ.ಪಾರಂಪರಿಕ 
ನಂಬಿಕೆ,ಆಚರಣೆ,ಶೋಷಣೆಯ ವಿರುದ್ಧ ಆಧುನಿಕ ನಂಬಿಕೆ, ವಿಜಾರ, ಆದರ್ಶಗಳ 
ಮುಖಾಮುಖಿಯ ಸಂಘರ್ಷ,ಭೂತದ ವಿರುದ್ಧವರ್ತಮಾನದ ಸಂಘರ್ಷ.ಹೆಸರು ಒಂದೇ 
ಇದ್ದರೂ ನಂಬಿಕೆ ಬೇರೆ,ವಿಚಾರ ಬೇರೆ.ಆ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಪಾಟೀಲರು ಆಧುನಿಕ ವ್ಯಕ್ತಿಗೂ 
ದ್ಯಾವಪ್ಪನೆಂದೇ ಹೆಸರನ್ನು ಇಟ್ಟಿರಬೇಕು.ಆ ದ್ಯಾವಪ್ಪ ಕಟ್ಟಿಕೊಟ್ಟ ದಾಸ್ಕದ,ಮೌಢ್ಯದ 
ಮಜಲನ್ನು ಈ ಆಧುನಿಕ ದ್ಯಾವಪ್ಪ ಕೆಡವಿ ಹಾಕುತ್ತಾನೆ.ಆ ದ್ಯಾವಪ್ಪನಿಂದ ಶೋಷಣೆಯ 
ಬಲೆಯಲ್ಲಿ ಸಿಲುಕಿಕೊಂಡ ಆತನ ಮನೆತನ ಈ ದ್ಯಾವಪ್ಪನಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆ ಪಡೆಯುತ್ತದೆ. 
೦ 

ಈ ಆಧುನಿಕ ದ್ಯಾವಪ್ಪ ಕಾದಂಬರಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರವೇಶ ಪಡೆಯುವುದೇ ಆತನ 
ಆಧುನಿಕತೆಯ ವಿಚಾರದಿಂದಾಗಿ.ನವನಿರ್ಮಾಣ ಚಳುವಳಿಯಲ್ಲಿ ಭಾಗವಹಿಸಿ ಅದರಿಂದ 
ಸೆರೆವಾಸ ಅನುಭವಿಸಿ ಬಿಡುಗಡೆ ಪಡೆದು ನಿರೂಪಕನನ್ನು ಭೇಟಿಯಾಗುವ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ 
ಅಂದರೆ ಆತ ಕೇವಲ ತನ್ನೊಬ್ಬನ ವಿಮುಕ್ಕಿಗಾಗಿ ಬಂಡಾಯ ಎದ್ದವನಾಗಿರದೆ ತನ್ನಂತೆ 
ಶೋಷಣೆಗೆ ಒಳಗಾದ ಜನ ಸಮುದಾಯದ ಪರವಾಗಿ,ಶೋಷಿಸುತ್ತಿರುವ ಇಡೀ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ 
ವಿರುದ್ಧವೇ ತನ್ನ ಪ್ರತಿಭಟನೆಯನ್ನು ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದ್ದಾನೆ.ತನ್ನ ಹಿಂದಿನ ಪರಂಪರೆಯ,ಭೂತದ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೧೨೮ 


ಒಣ ವೈಭವೀಕರಣವನ್ನೆಲ್ಲ ತನ್ನ ಧಾರ್ಮಿಕ ಆಚರಣೆಗಯನ್ನು ಉನ್ನತೀಕರಿಸುವುದನ್ನು 
ಆತ ವಿರೋಧಿಸುತ್ತಾನೆ; ವೈಚಾರಿಕವಾಗಿ ಚಿಂತಿಸುತ್ತಾನೆ.“ಎಲ್ಲಾ ಹಳೇಮಾಲು! ನಮ್ಮದು 
ಪುಣ್ಕ ಭೂಮೀ...ನಮ್ಮ ಪೂರ್ವಜರೆಲ್ಲಾ ಅವತಾರೀ ಪುರುಷರೂ...ಹಂಗ-ಹಿಂಗ- ಅಂತ 
ತೆಲೀ ಚಿಟ್ಟ ಹಿಡದ ಹೋತರೀ...! ಹಿಂದಿಂದ ತಗದ ಹಿತ್ತಲದಾಗ ಅತ್ತರಂತ!..ಅಲ್ಲರೀ 
ನಮ್ಮ ವ್ಯವಸ್ಥಾದಾಗ ಬಡವರು ಮರ್ಯಾದಿಂದ ಬದಕೂ ಹಾದೀ ಹೇಳರೀ...ಹಳ್ಳಾಗಿನ 
ಗೌಡರೂ - ಕುಲಕರ್ಣ್ಯಾರೂ - ಜಮೀನದಾರರು ಮತ್ತ ಜಾತ್ಯಸ್ಥರೂ ಮಾಡತಿರೂ 
ಹಂತಾ ದಂಡಾವರ್ತಿೀ ಬಗ್ಗೆ ವಿಚಾರ ಮಾಡರೀ...ನಮ್ಮಂಥಾ ಹುಡಗೋರಿಗೆ ಕೆಲಸ 
ಇಲ್ಲದ್ದರ ಬಗ್ಗೆ ಹೇಳರೀ....'' ಎಂದು ಆತ ಕೇಳುವ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳು ಪರಂಪರೆಯನ್ನು 
ಆದರ್ಶಿಕರಿಸುವವರಿಗೆ ಸವಾಲಾಗಿ ಪರಿಣಮಿಸುತ್ತದೆ. 

ಇವೆಲ್ಲಾ ಅವನು ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ವಿರುದ್ಧ ಹೂಡಿದ ಸಾರ್ವಜನಿಕ 
ಬಂಡಾಯವಾದರೆ,ಆತನ ನೇರವಾದ,ವೈಯಕ್ತಿಕವಾದ ಬಂಡಾಯವಿರುವುದು ತನ್ನ 
ಮನೆತನವನ್ನು ಹಿಂದಿನಿಂದಲೂ ಶೋಷಿಸುತ್ತಾ ಬಂದ ದೇವರು ಮತ್ತು ಧರ್ಮದ ವಿರುದ್ವ 
ಪ್ರಾರಂಭದಲ್ಲಿಯೇ ಆತ ನಿರೂಪಕನೊಡನೆ - 
“ದೇವರೂ ದಿಂಡರೂ ಎಲ್ಲಾ ಔಟ್‌ ಆಫ್‌ ಡೇಟ್‌ ಆಗ್ಯಾವರೀ...!ಔಷದದ 
ಬಾಟಲೀಮ್ಕಾಗ ಹಾಕಿರತಾರ ನೋಡರಿ...ಎಕ್ಸಪೈರೀ ಡೇಟು...ಹಂಗ!ದೇವರದೂ 
ದಿಂಡರದೂ ಎಕ್ಸಪೈರೀ ಡೇಟು ಆಗಿ ಹೋಗೇತರೀ...ಹಿಂತಾ ದೇವರ ತೇರಿನ ಸೇವಾ 
ಮಾಡಿಕೋತ ನಿರುಪಯೋಗ ಆಗಿ ಹಾಳ ಆಗಲಿಕ್ಕೆ ಬಿಡದ ನಮ್ಮಂಥಾ ಹುಡಗೋರಿಗೆ 
ದುಡೀಲಿಕ್ಕೆ ಕೆಲಸಾ ಕೊಡಬೇಕರಿ....' 
-ಎಂದು ಹೇಳುವಾಗಲೇ ಆತನ ಪ್ರತಿಭಟನೆಯ ಲಕ್ಷಣಗಳು ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತವೆ.ಮುಂದೆ 
ಅವನು ರಕ್ತ ತಿಲಕದ ಸೇವೆಯನ್ನು ವಹಿಸಿಕೊಂಡ ನಂತರ ಅವನು ಆ ಆಚರಣೆಯ 
ವಿರುದ್ಧ ಅದರೊಳಗಿದ್ದವೂ ಸಾಕಷ್ಟು ಬಂಡಾಯವನ್ನು ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುತ್ತಾ ಬರುತ್ತಾನೆ. 


ಹಿಂದಿನ ತಲೆಮಾರಿನವರು ನಡೆಸಿಕೊಂಡು ಬಂದ ಆಚರಣೆಯನ್ನು 
ನಿಷ್ಠೆಯಿಂದಲೇ ಆರಂಭಿಸುವ ಆಧುನಿಕ ದ್ಯಾವಪ್ಪ ಅದರಲ್ಲಿ ಬಲು ಬೇಗನೇ ನಂಬಿಕೆ 
ನಿಷ್ಠೆಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ ಮತ್ತ ಬಂಡಾಯದ ಮನೋಭಾವವನ್ನು ತಾಳುತ್ತಾನೆ. 
ಅವನ ಪ್ರತಿಭಟನೆ ಎಷ್ಟರಮಟ್ಟಿಗೆ ಹೋಗುತ್ತದೆ ಎಂದರೆ ಅವನು ಆ ದೇವರ ಅಸ್ತಿತ್ವವನ್ನೇ 
ಪ್ರಶ್ನಿಸುವಷ್ಟು ಆ ಸಂಸ ತಿಗೆ ವಿರೋಧಮುಖಿಯಾಗಿ ಪರಿವರ್ತಿತನಾಗುತ್ತಾನೆ.ಕೊನೆಗೆ 
ತನ್ನ ಬಂಡಾಯದ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿ ಧರಮನಟ್ಟಿಯ ತೇರಿನ ರಕ್ತ ತಿಲಕದ ಸೇವೆಯ 
ಆಚರಣೆಯನ್ನು ಧಿೀಃಕರಿಸಿ ಅದನ್ನು ಆಚರಿಸುವ ಇಡೀ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ವಿಮುಖನಾಗಿ ನೊಂದ 
ಜನರ ಸೇವೆಯನ್ನು ಮಾಡುವುದಕ್ಕೆ ತನ್ನ ಜೀವನವನ್ನು ಮುಡುಪಾಗಿಸಿ ವಿನೋಬಾ 

ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೧೨೯ 


ಕ 


ಭಾವೆಯವರ ಆಶ್ರಮ ಸೇರುತ್ತಾನೆ. 

ಅವನು ತನ್ನ ಮಾನಸಿಕ ಪತ್ನಿಗೆ ಬರೆದ ಪತ್ರದಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಬಂಡಾಯದ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು 
ಸ್ಪಸ್ಯ ಪಡಿತಾ | 
“ದೇವರು ಅನ್ನುವುದು ಇದ್ದರೆ ಅದರ ವಿರುದ್ಧ ನನ್ನ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹವಿದೆ.ಆ ದೇವರ ವಿರುದ್ಧದ 
ಸತ್ಯಾಗ್ರಹದ ಸಲುವಾಗಿಯೇ ನನ್ನ ನಿನ್ನ ಮದುವೆಯ ದೈಹಿಕ ಮುಖ ಈ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ 
ಸಾಧ್ಯ ಆಗುವುದಿಲ್ಲದೇವರ ವಿರುದ್ಧನನ್ನ ಬಂಡಾಯ ಇದು.ದೇವರು ಇದ ಎನ್ನುವುದಾದರೆ 
ನನ್ನ -ನಿನ್ನಂಥವರ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವ ಘಟನೆಗಳಿಗೆ ಯಾವ ಅರ್ಥವಿದೆ?ಇದು 
ಅವನಿಗೆ ತಿಳಿಯಬೇಕಲ್ಲವೆ?ಇದನ್ನು ವಿಟ್ಟರೆ ಬೇರೆ ಯಾವ ಹಾದಿಯಿಂದ ಆ ದೇವರಿಗೆ 
ತಿಳಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಸಾಧ್ಯ?'' 
- ಇದು ಆತನ ಬಂಡಾಯದ ಸ್ವರೂಪ.ನವ್ಯದ ನಾಯಕನಂತೆ ತನ್ನ ಪರಂಪರೆಯನ್ನು 
ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುವುದು ಅಥವಾ ಅದರ ವಿರುದ್ಧ ಪ್ರತಿಭಟಿಸುವುದನ್ನು ಈ ಆಧುನಿಕ ದ್ಯಾವಪ್ಪನಲ್ಲಿ 
ಕಾಣಬಹುದು. 

ಹಿಂದೆ ದೇವರನ್ನೇ ಆಶ್ರಯಿಸಿ ಬದುಕಿನ ದಾರಿ ಕಂಡುಕೊಂಡ ದ್ಯಾವಪ್ಪ ಜನರ 
ಬಾಯಲ್ಲಿ ಕತೆಯಾಗಿ ಪುರಾಣಕ್ಕೆ ಸೇರ್ಪಟ್ಟಂತೆ ಈ ಆಧುನಿಕ ದ್ಯಾವಪ್ಪ ದೇವರನ್ನು 
ಪ್ರತಿಭಟಿಸಿಯೂ ಜನರ ಬಾಯಲ್ಲಿ ಕತೆಯಾಗುತ್ತಾನೆ.ಇವನ ಬಗ್ಗೆ ನಾನಾ ರೀತಿಯ ಕತೆಗಳು 
ಜನರಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟು ಪಡೆದು ನಾನಾ ನಮೂನೆಯ ವಿಚಾರಗಳಿಗೆ ಅವಕಾಶ ಕಲ್ಪಿಸುತ್ತವೆ.ಹೀಗೆ 
ಈ ದ್ಯಾವಪ್ಪನ ಚರಿತ್ರೆಯೂ ಆಧುನಿಕ ಪುರಾಣವಾಗಿ ರೂಪು ಪಡೆಯುತ್ತದೆ. 

ಹೀಗೆ ಭಿನ್ನ ಕಾಲಘಟ್ಟಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಈ ಇಬ್ಬರು ದ್ಯಾವಪ್ಪರು ತಮ್ಮ 
ಸಾಂಸ ತಿಕ ಭಿನ್ನತೆಯಿಂದಾಗಿಯೇ ಮುಖಾಮುಖಿಯಾಗುವ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆ ಕಾದಂಬರಿಯಲ್ಲಿ 
ನಡೆಯುತ್ತದೆ.ಶೋಷಣೆಗೆ ಒಳಪಟ್ಟು, ಆ ಶೋಷಣೆಯ ಸಂಕೇತವಾಗೇ ತನ್ನ 
ಗುರುತಿಸುವಿಕೆಯನ್ನು ಕಂಡುಕೊಂಡ ಹಿಂದಿನ ದ್ಯಾವಪ್ಪ ಜಾನಪದೀಯ ಆಶಯಗಳ 
ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಜನಪದ ಸಂಸ ತಿಯ ಅಂಗವಾಗಿ ಉಳಿದರೆ,ಆಧುನಿಕವಾದ ವಿಚಾರಗಳಿಂದ 
ಪ್ರಭಾವಿತನಾದ,ವೈಚಾರಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಆಧುನಿಕ ದ್ಯಾವಪ್ಪ ಆ ಶೋಷಣೆಯನ್ನು 
ವಿರೋಧಿಸುತ್ತಲೇ ಶಿಷ್ಟ ಸಂಸ ತಿಯ ಪ್ರತೀಕವಾಗುತ್ತಾನೆ.ಇವನು ತನ್ನ ಹಿಂದಿನದಕ್ಕೆ 
ಮುಖಾಮುಖಿಯಾಗುವುದು,ತನ್ನ ಹಿಂದಿನ ದ್ಯಾವಪ್ಪನ ಎಲ್ಲಾ ಆಚರಣೆಗೆ 
ಪ್ರತಿರೋಧಿಯಾಗುವುದು,ಆ ಜಾನಪದ ಸಂಸ ತಿಗೆ ಮುಖಾಮುಖಿಯಾಗುವ ಕ್ರಿಯೆಯಾಗಿ 
ಕಾದಂಬರಿಯಲ್ಲಿ ಬೆಳೆದು ಬಂದಿದೆ.ಆದ್ದರಿಂದ ಇದು ಶಿಷ್ಟ ಮತ್ತು ಜಾನಪದ ಸಂಸ ತಿಯ 
ಸಂಘರ್ಷವನ್ನು ದಾಖಲಿಸುವ ಕೃತಿಯಾಗಿ ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ.ಜಾನಪದ ಸಂಸ ತಿಯಲ್ಲಿ 
ರೂಪ ಪಡೆದ ದ್ಯಾವಪ್ಪನ ಚರಿತ್ರೆ ಆಧುನಿಕ ಪುರಾಣವಾಗುವ ಎಲ್ಲ ಅನುಕೂಲಗಳು 
"ತೇರು' ಕೃತಿಯಲ್ಲಿವೆ. 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೧೩೦ 


ಒಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ರಾಘವೇಂದ್ರ ಪಾಟೀಲರ “ತೇರು' ಕಾದಂಬರಿ ಸಾಂಸ ತಿಕ 
ಭಿನ್ನತೆಗಳನ್ನು ದಾಖಲಿಸುತ್ತಲೇ,ಆಧುನಿಕವಾದ ವಿಚಾರಗಳಿಗೆ,ವೃಚಾರಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೆಡೆಗೆ 
ತೆರೆದುಕೊಳ್ಳುವಾನನ್ಯ ಸಾಂಸ ತಿಕ ಪಠ್ಯವಾಗಿ,ಒಂದು ಜಾನಪದೀಯು 
ದಾಖಲೆಯಾಗಿ,ಒಂದು ಸಂಸ ತಿಯ ಜನಾಂಗೀಯ ಆಧ್ಯಯನವಾಗಿ,ಊಳಿಗಮಾನ್ಯ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಶೋಷಣೆಯ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿ ತನ್ನ ಸಾಹಿತ್ಯಿಕ ಅಂಶಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಕೊಡದೆ 
ವಿಭಿನ್ನ ಸಾಹಿತ್ಯ ಕೃತಿಯಾಗಿ ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. 

- ಕುಮಾರ್‌ ಕೆ 

ಹವನ ಈಾದಂಬರಿ) 
ಲೇ : ಮಲ್ಪಿಕಾರ್ಜುವನ ಶಿರೇಮಠ 
ಪ್ರ : ಆನಂದಕಂದ ಗ್ರಂಥಮಾಲೆ, ಮಲ್ಲಾಡಿಹಳ್ಳಿ 


ಪು.: . ಬೆಲೆ: ರೂ.೧೦೦/- 


ಸುಮಾರು ನೂರು ವರ್ಷಗಳ ಇತಿಹಾಸವಿರುವ ಕನ್ನಡ ಕಾದಂಬರಿಯು 
ಈ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ಕನಿಷ್ಠ ನಾಲ್ಕು ಹಂತಗಳನ್ನು ದಾಟ ಬಂದಿದೆ.ಆರಂಭದ ನವೋದಯ 
ಕಾದಂಬರಿಗಳು ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಹೋರಾಟದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಸೃಷ್ಟಿಯಾದುವು.ಆ 
ಸಂದರ್ಭಕ್ಕೆ ಅನುಗುಣವಾದ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಅವು ಒಂದೆಡೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಬದಲಾವಣೆಗೆ 
ಜನರನ್ನು ಸಿದ್ಧಗೊಳಿಸುತ್ತಾ ಇನ್ನೊಂದೆಡೆ ಸ್ಥಾತಂತ್ಕ ಹೋರಾಟಕ್ಕೆ ಅಗತ್ಯವಾದ 
ಚರಿತ್ರೆ ಮತ್ತು ಪುರಾಣಗಳನ್ನು ವರ್ತಮಾನಕ್ಕೆ ತಂದುವು.ಕಾದಂಬರಿಗಳ ನಾಯಕನ 
ಚಿಂತನಾ ಕ್ರಮಕ್ಕೂ ಆತ ಬದುಕುತ್ತಿರುವ ಸಮಾಜದ ಸೈದ್ಧಾಂತಿಕತೆಯ ನಡುವಣ 
ಅಂತರವೂ ಒಟ್ಟು ಸೇರಿ ಒಳ್ಳೆಯ ಕಾದಂಬರಿಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದುವು.ಬಹುಶಃ 
ಬೆಟ್ಟದ ಜೀವದಂಥ ಅತುನ್ನತ ಮಟ್ಟದ ಕಾದಂಬರಿ ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಬೇರಾವ 
ಭಾರತೀಯ ಭಾಷೆಯಲ್ಲೂ ರಚನೆಯಾದಂತಿಲ್ಲ, ಇದಾದ ಆನಂತರ ಬಂದ "ಪ್ರಗತಿಶೀಲ' 
ಕಾದಂಬರಿಗಳು ಓದುಗರನ್ನು ವೈಚಾರಿಕವಾಗಿ ಸಿದ್ಧಗೊಳಿಸಲು ತೊಡಗಿದವು.ಈ 
ಹಂತದ ಕಾದಂಬರಿಗಳಿಗೆ ಸಮಾಜವೊಂದರ ಬಗೆಗೆ ಅತೀವ ಕಳಕಳಿ ಇದ್ದರೂ, 
ಸಮಾಜದ ಚರಿತ್ರೆ ಮತ್ತು ಪುರಾಣಗಳ ಬಗೆಗೆ ಅಂಥ ಆಸಕ್ತಿ ಏನೂ ಇರಲಿಲ್ಲ 
ಚರಿತ್ರೆ ಎಂದರೆ ವರ್ಗ ಸಂಘರ್ಷದ ಕಥನ,ಪುರಾಣ ಎಂದರೆ ಶ್ರೇಣೀಕೃತ ಸಮಾಜ 
ನಿರ್ಮಿಸಿದ ಶೋಷಣೆಯ ಇತಿಹಾಸ ಎಂಬ ತಿಳುವಳಿಕೆಯ ಚೌಕಟ್ಟು ಆ ಕಾಲದ 
ಕಾದಂಬರಿಗಳಿಗೆ ಒಂದು ಬಗೆಯ ಏಕಾಕೃತಿಯನ್ನು ಒದಗಿಸಿ ಕೊಟ್ಟತು. ನಿರಂಜನರ 
'ಚಿರಸ್ಮರಣೆ' ಕಾದಂಬರಿ ಈ ಮಿತಿಗಳನ್ನು ಮೀರಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿದ ಒಳ್ಳೆಯ 
ರಚನೆಯಾಗಿದೆ.ಮೂರನೇ ಹಂತದಲ್ಲಿ ಬಂದ ಕಾದಂಬರಿಗಳಿಗೆ ಕಥಾನಾಯಕನೇ 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೧೩೧ 


ಆದಿ ಮತ್ತು ಅಂತಿಮ.ತಲೆಕೆಳಗಾಗಿ ನೇತು ಹಾಕಿಕೊಂಡು ಓಲಾಡುತ್ತಿರುವ 
“ಬಾವಲಿ'ಯನ್ನು ಒಂದು ಬಲಿಷ್ಟ ಪ್ರತಿಮೆಯಾಗಿ ಅಂಗೀಕರಿಸಿದ ನವೃದವರು 
ಚರಿತ್ರೆ-ಪುರಾಣಗಳ ಕಡೆ "ಹಿಂದಿರುಗಿ ನೋಡಲಿಲ್ಲಲ್ಲಾವರ ವರ್ತಮಾನದ ಬಿಕ್ಕಟ್ಟುಗಳಿಗೆ 
ಇತಿಹಾಸ ಉತ್ತರವೂ ಆಗಿರಲಿಲ್ಲ "ಸಂಸ್ಕಾರ' ಇಂಥ ಅರಿವಿನಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟವಾದ 
ಕಾದಂಬರಿಯಾಗಿದೆ. ಮುಂದೆ ನಾಲ್ಕನೇ ಹಂತದಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟವಾದ ದಲಿತ-ಬಂಡಾಯ 
ಕಾದಂಬರಿಗಳಿಗೆ ವ್ಯಕ್ತಿ-ಸಮಾಜ ಮತ್ತು ಇತಿಹಾಸ ಇವಿಷ್ಟೂ ಮುಖವಾದವು. 
ಮಾನವನ ಫಘನತೆಯು ವರ್ತಮಾನದ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಕುಗ್ಗಿ ಹೋಗಿರುವುದನ್ನೂಅದಕ್ಕೆ 
ಕಾರಣವಾದ ಚರಿತ್ರೆಯ ಘಟನೆಗಳನ್ನೂಪುರಾಣ ಪ್ರತಿಮೆಗಳನ್ನೂ ಈ ನಿಟ್ಟನ 
ಬರಹಗಾರರು ಆಸ್ಥೆಯಿಂದ ಹರಿಶೀಲಿಸುತ್ತಾರೆ..ಒಡಲಾಳ' ಕಾದಂಬರಿಯು ಇಂಥ 
ಪ್ರಯತ್ನಗಳ ಸಂಕೇತ. 
| ಹೀಗೆ ಹೇಳಾಹಾಗ ನಾವು ಚರಿತ್ರೆಯನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ ಮತ್ತು ಅದೇ 
ಹೊತ್ತಿಗೆ ಅದನ್ನು ಸಮಕಾಲೀನಗೊಳಿಸುವ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯ ನಗ್ಗೆ ಯೋಚಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 
ದೇವುಡುರಂತಹ ಬರಹಗಾರರಿಗೆ ವೈದಿಕ ಪುರಾಣಗಳತ್ತ ಹೋಗುವುದು ಸುಲಭ. 
ಅನಂತ ಮೂರ್ತಿ ಅಂಥವರಿಗೆ "ಮಾನವ ಗೃಹಸೂಕ್ತ 'ಗಳಲ್ಲಿ ಸಂಸ್ಕಾರಕ್ಕೆ ಬೇಕಾದ 
ಉತ್ತರ ಹುಡುಕಲು ಸಾಧ್ಯಪುಂಟು.ಆದರೆ ದಲಿತ ಹುಡುಗ ಮೊಗಳ್ಳಿಯಂಥವರು 
ತಮ್ಮ ಚರಿತ್ರೆಯನ್ನು ಎಲ್ಲಿ ಹುಡುಕಬೇಕು? ಹೇಲುಗುಂಡಿಗೆ ಬಿದ್ದ ಬುಗುರಿಯನ್ನು 
ಹುಡುಕಾಡುವ ಹುಡುಗನ ರೂಪಕದ ಮೂಲಕ ಗಣೇಶರು ತಮ್ಮ 'ಚರಿತ್ರೆ' 
ಎಲ್ಲಿದೆ ಎಂದು ಸೂಚಿಸುತ್ತಾರೆ.ಇಷ್ಟು ಹೇಳಿದ್ದರ ಕಾರಣ ಇಷ್ಟೇ - ನಮ್ಮಲ್ಲಿ 
ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಒಂದೇ ಚರಿತ್ರೆ ಎಂಬುದಿಲ್ಲ ಕೆಲವರಿಗೆ ಅದು “ಭವ್ಯ - ದಿವ] 
ಆಗಿದ್ದರೆ ಇನ್ನು ಕೆಲವರಿಗೆ ಅದು "ಹೇಲುಹೊಂಡ'! 

ದಲಿತ ಬಂಡಾಯದ ಬರಹಗಾರರು ಯಾವ ಬಗೆಯ ಚರಿತ್ರೆ ಪುರಾಣಗಳತ್ತ 
ಸಾಗುತ್ತಾರೆ ಎಂಬುದನ್ನು ನಾನು ಸಾಕಷ್ಟು ಕುತೂಹಲದಿಂದ ಮತ್ತು ಎಚ್ಚರಿಕೆಯಿಂದ 
ಪರಿಶೀಲಿಸುತಿದ್ದೇನೆ.ಏಕೆಂದರೆ, ದಲಿತ-ಬಂಡಾಯದ ಬರೆಹಗಾರರು ತಾವು ಯಾವ 
ಸಮುದಾಯದ ಜನರನ್ನು ಕಾದಂಬರಿಬರೆಯಲು ಆರಿಸಿಕೊಂಡಿರುವರೋ ಆ ಜನರಿಗೆ 
ಲಿಖತ ಪರಂಪರೆಯ ಇತಿಹಾಸವಂತೂ ಇಲ್ಲಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದ ಯಾವ ಗ್ರಂಥಗಳೂ 
ಶೂದರನ್ನು-ದಲಿತರನ್ನು ತಮ್ಮ ಚರ್ಚೆಯ ಕೇಂದ್ರದಲ್ಲಿ ಇರಿಸಿಲ್ಲ ಊರಿನಿಂದ 
ಹೊರಗಿಡಲು ಅಪ್ಪಣೆ ಕೊಡಿಸುವ ಆ ಧರ್ಮಗ್ರಂಥಗಳು 'ಊರಿನ ಹೊರಗಡೆ 
ಅವರು. ಹೇಗೆ ಬದುಕುತಿದ್ದಾರೆ' ಎಂಬೊಂದು ಸಣ್ಣ ಮಾನವೀಯ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು 
ಕೇಳುವಷ್ಟು ಮಾನವೀಯತೆ ತೋರಿಲ್ಲ ಈಗ ಸುಮಾರು ಎರಡು ಸಾವಿರ ವರ್ಷಗಳಷ್ಟು 
ದೀರ್ಥ ಇತಿಹಾಸವಿರುವ ಕನ್ನಡ ಸಾಶಿತ್ಯದಲ್ಲಿಯೂ ಶೂದ್ರರು-ದಲಿತರು ಚರ್ಚೆಯ 


ಜನೆವರಿ- ರ್ಚ್‌ ೨೦೦೫/೧೩೨ 


ಕೇಂದ್ರಕ್ಕೆ ಬರಲು ನಾವು ಇಪ್ಪತನೇ ಶತಮಾನದ ವರೆಗೆ ಕಾಯಬೇಕಾಯಿತು. 
ಹಾಗಾದರೆ ಶೂದ್ರರ-ದಲಿತರ ಇತಿಹಾಸ ಎಲ್ಲಿದೆ? ಈಗಾಗಲೇ ಕನ್ನಡದ 
ಜಾನಪದ ವಿದ್ದಾಂಸರು ಈ ಪಶ್ನೆಗೆ ಅತಂತ ಸಮರ್ಪಕವಾಗಿ ಉತ್ಪರ ನೀಡಿದ್ದಾರೆ. 
ಅವರ ಇತಿಹಾಸ ಅವರ ಮೌಖಕ ನಿರೂಪಣೆಗಳಲ್ಲಿದೆ. ಹೀಗಾಗಿ ದಲಿತ-ಬಂಡಾಯದ 
ಬರೆಹಗಾರರಿಗೆ ತಾವು ಆಯ್ದುಕೊಂಡಿರುವ ಸಮುದಾಯದ ಚರಿತ್ರೆ ಬೇಕಾದರೆ 
ಅವರು ಹೋಗಬೇಕಾದದ್ದು ಗ್ರಂಥಾಲಯಗಳಿಗಲ್ಲ! ಬದಲು ಜನಸಮುದಾಯಗಳ 
ಬಳಿಗೆ; ಸಮುದಾಯಗಳ ಹಾಡಿಗೆ ಕಿವಿಗೊಡುವ ಬರೆಹಗಾರ ಇಂದು ಹೊಸತನ್ನು 
ಸೃಷ್ಟಿಸಬಲ್ಲ, 

ಹೀಗೆ ಮೌಖಿಕ ರೂಪಗಳನ್ನು ಆದರಿಸಿ ಕತೆ ಕಟ್ಟುವ ಬರೆಹಗಾರರು 
ತಮ್ಮ ನಿರೂಪಣೆಗಳ ಮೂಲಕ ಮೌಖಕ ಸಾಹಿತ್ಯವನ್ನು ಮತ್ತೆ ಜೀವಂತಗೊಳಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಇದು ಜಾನಪದ ಮರು ಹರತಕ್ಷವಾಗುವ ಬಗೆಯೂ ಹೌದು. ಇಂದು ಸಾಮಾನವಾಗಿ 
ಆಧುನಿಕೀಕರಣಗೊಂಡ ಪ್ರದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ಜಾನಪದ ಇರುವುದಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಹೇಳಿಕೆ 
ಪ್ರಚಲಿತದಲ್ಲಿದೆ. ಶೀಗನ್ನುವವರ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಜಾನಪದವು "ಆಧುನಿಕಪೂರ್ವ' ಸಮಾಜಕ್ಕೆ 
ಸೇರಿದ್ದು ನಗರಗಳಲ್ಲಿ ಅದು ಇಲ್ಲವಾದ್ದರಿಂದ "ಹಳ್ಳಿ'ಗಳಲ್ಲಿ ಇರುತ್ತದೆ; ಹುಡುಗರಲ್ಲಿ 
ಅದು ಇಲ್ಲವಾದ್ದರಿಂದ "ಮುದುಕ 'ರಲ್ಲಿ ಇರುತದೆ.ಆದರೆ ವಾಸ್ತವ ಇದಕ್ಕಿಂತ 
ಬೇರೆಯಾಗಿದೆ.ಜಾನಪದದ ಅಸ್ತಿತ್ವ ಹೊಸಬಗೆಯಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ ಮತ್ತು 
ಎಲ್ಲೆಡೆಯೂ ಇರುತದೆ. 
ಇಷ್ಟು ದೀರ್ಥ ವಿವರಣೆಯೊಂದಿಗೆ ಈಗ ನಾವು ಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನ ಹಿರೇಮಠ 
ಅವರ `'ಹವನ' ಕಾದಂಬರಿಯನ್ನು ಪರಿಶೀಲಿಸಬಹುದು.ಈ ಕಾದಂಬರಿಯಲ್ಲಿ 
ಹಿರೇಮಠರು ಸಮುದಾಯವೊಂದರ ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ಅದರ ಮೌಖಿಕ ನಿರೂಪಣೆಗಳ 
ಮೂಲಕ ಕಟ್ಟಿ ಸಮಕಾಲೀನಗೊಳಿಸಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಪ್ರಯತ್ನದಲ್ಲಿ ಅವರು 
ಲಂಬಾಣಿ ಸಮುದಾಯದ ಜಾನಪದವನ್ನು ಮರು ಪ್ರತ್ವಕಗೊಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಬಹುಶಃ 
ಕನ್ನಡ ಕಾದಂಬರಿಗಳು ಹಿಡಿಯುತ್ತಿರುವ ಹೊಸ ಹಾದಿಯ ಸಂಕೇತವಿದು. 

ಈ ಕಾದಂಬರಿಯ ಹರಹು ತುಂಬ ವಿಸ್ತಾರವಾದುದು.ಕಲ್ಲೂರ ಬಳಿಯ 
ಲಂಬಾಣಿ ತಾಂಡಾವೊಂದು ಅನುಭವಿಸುತ್ತಿರುವ ಸಂಕಟಗಳು, ಆ ತಾಂಡಾಕ್ಕೆ 
ಪ್ರವೇಶಿಸುವ ವಿದ್ಯಾವಂತ ಮಾಸ್ತರರು, ಮಾಸ್ತರರು ತರುವ ವಿದ್ಯೆಯು ಉಂಟುಮಾಡುವ 
ಚಲನಶೀಲತೆ ಮತ್ತು ತಲ್ಲಣಗಳು - ಹೀಗೆ ಸಮುದಾಯವೊಂದನ್ನು ಸಮಗ್ರವಾಗಿ 
ಹಿಡಿಯುವ ಬಯಕೆ ಲೇಖರರಿಗಿದೆ.ಇಡೀ ಕಾದಂಬರಿಯನ್ನು ಓದಿ ಮುಗಿಸಿದಾಗ 
ಲೇಖಕರ ವೈಚಾರಿಕತೆ ಮತ್ತು ಕಾದಂಬರಿಯ ಸಮೃದ್ಧ ವಿವರಗಳ ನಡುವೆ ಒಂದು 
ಸಣ್ಣ ಬಿರುಕು ಕಾಣಿಸುವುದು ಹೌದು. ಕಾರಂತರ 'ಬೆಟ್ಟದ ಜೀವ'ದ ಸಾಂದತೆ, 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೧೩೩ 


ನಿರಂಜನರ 'ಚಿರಸ್ಮರಣೆ'ಯ ವೈಚಾರಿಕ ಸಂಪನ್ನತೆ, ಅನಂತಮೂರ್ತಿಯವರ 
"ಸಂಸ್ಕಾರ'ದಲ್ಲಿನ ಶಾಸ್ತ್ರ ಪ್ರಜ್ಞೆಗಳು ಕಾದಂಬರಿಯಲ್ಲಿ ಮಿಳಿತವಾಗಿರುವಂತೆ ಇಲ್ಲಿ 
ಆಗಿಲ್ಲ ಕೀಗಾಗಿ ಕಾದಂಬರಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟವಾಗುವ ಜಾನಪದ ವಿವರಗಳಿಗೂ 
ಮತ್ತು ಕಾದಂಬರಿಯ ವೈಚಾರಿಕತೆಗೂ ಅಂತರ ಏರ್ಪಟ್ಟದೆ.ಶ್ರೀ ಎಸ್‌.ದಿವಾಕರ 
ಅವರು ಮುನ್ನುಡಿಯಲ್ಲಿ ಈ ಅಂಶವನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿಯೇ ಗಹಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಹೀಗಿದ್ದರೂ ಮೊದಲಬಾರಿಗೆ ಎನ್ನುವಂತೆ ಮಲ್ಟಿಕಾರ್ಜುನ ಹಿರೇಮಠರು 
ಲಂಬಾಣಿ ತಾಂಡಾವೊಂದರಿಂದ ಸಂಗ್ರಶಿಸಿ ಮಂಡಿಸಿದ ವಿವರಗಳ ಮಶಾತ್ವಿಕೆಗೆ 
ಕುಂದೇನೂ ಆಗುವುದಿಲ್ಲನಾನು ಈಗಾಗಲೇ ಹೇಳಿರುವಂತೆ ಬದಲಾವಣೆಗೆ ಪಕ್ಕಾಗಿ 
ಸಮುದಾಯ ಕಳಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವ ವಿವರಗಳು ಸಮುದಾಯದ ಮುಖ್ಯಸ್ಥನ ಮೂಲಕ 
ನಿರೂಪಿತಗೊಂಡು 'ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಮತ್ತೆ ಪ್ರತಕ್ಷವಾಗಿ. ಬಿಡುತ್ತವೆ. ಕಾದಂಬರಿ 
ಆರಂಭವಾಗುತ್ತಲೇ ಎರಡು ಖತಿಹ್ಯಗಳು ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತವೆ : 

“ಬಾಳ ಹಿಂದಕ್ಕ ಊರ ದೇಸಾಯಿ ಊರ ಮಂದೀನೆಲ್ಲಾ ಹಚ್ಚಿ ಕೆರಿ 
ಕಟ್ಟೋ ಮೊದಲು ಪುರೋಹಿತರನ್ನು ಕರೆಸಿ ದೊಡ್ಡ ಪ್ರಮಾಣದಾಗ ಹೋಮ 
ಹವನ ನಡೆಸಿದ್ದರಿಂದ ಕೆರಿ ನೀರು ಭತ್ತಿೀ£ ಆಯ್ರಂತ...''. 

“ಹವನ ಊರಲ್ಲಿ ಕಲ್ಲೇಶ್ವರನ ದೊಡ್ಡ ದೇವಸ್ಥಾನ ಕಟ್ಟಸಿದ್ದರಿಂದಲೋ 
ಏನೋ ಪರ ಊರೋರು ಇದಕ್ಕೆ ಕಲ್ದೂರು ಅಂತಾನೂ ಕರೀತಾರೆ.ಹಿಂಗಾಗಿ 
ತಾಂಡಾ ಹವನ ತಾಂಡಾ ಅಂತ, ಕಲ್ದೂರು ತಾಂಡಾ ಅಂತ ಕರೆಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದೆ. 
ಸೋಮಲ್ಕಾ ಇದರ ನಾಯಕ ಆಗಿದ್ದರಿಂದ ಇದಕ್ಕೆ ಕೆಲ ಮಂದಿ ಸೋಮಲ್ಕಾ 
ನಾಯಕನ ತಾಂಡಾ ಅಂತಾನೂ ಕರೀತಾರ...''. 

-ಹೀಗೆ ಮೌಖಕ ನಿರೂಪಣೆಗಳ ಮೂಲಕ ಆರಂಭವಾಗುವ ಕಾದಂಬರಿಯು 
ಮುಂದೆ ಮಾಸ್ತರನೊಬ್ಬನ ಕೇಂದ್ರದ ಮೂಲಕ ಇನ್ನಷ್ಟು ಸಾಂದ್ರವಾದ ವಿವರಗಳನ್ನು 
ಮಂಡಿಸುತ್ತಾ ಹೋಗುತ್ತದೆ.ಮಾಸ್ತರನ ಸೈದ್ಧಾಂತಿಕತೆಯು ತಾಂಡಾದ ಸೆ ದ್ಧಾಂತಿಕೆಯೊಡನೆ 
ಸೇರಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾ ಹೋಗುವುದರಿಂದಾಗಿ ಕಾದಂಬರಿಗೆ ಕಾವ್ಮದ ಆಯಾಮವೂ 
ದೊರಕಿಬಿಟ್ಟದೆ. 

“ನನಗೆ ತಾಂಡಾದ ಬಗ್ಗೆ ಈ ಮಂದೀ ಬಗ್ಗೆ ಮೊದಲಿನಿಂದಲೂ ಆಸಕ್ತಿ ನಾನು 
ಸಣ್ಣವನಿದ್ದಾಗ ನಮ್ಮೂರಿಗೆ ಲಂಬಾಣಿ ಹೆಣ್ಮಕ್ಕಳು ಪುಟ್ಕಾಗ ಕವಳೀ ಕಾಯಿ 
ಮಾರಲಿಕ್ಕ್ಳಂತ, ಇಲ್ಲಾ ಸುಗ್ಗಿಗೆ ಜ್ವಾಳ ಕೀಳಾಕಂತ ಬಂದಾಗ ಇವರನ್ನು ಕುತೂಹಲದಿಂದ 
ನೋಡತಿದ್ರೆ...ಲಂಬಾಣಿ ಲಂಬಾಣಿ ಗಿಲ್‌ ಗಿಲ್‌... ನಾನೂ ಬರ್ತಿನ ನಿಲ್‌ ನಿಲ್‌... 

ಅಂತ ಹಾಡಿದಾಗ...' ಎಂಬ ಆರಂಭದ ವಿವರಗಳಲ್ಲಿ ಅದು ಸ್ಪಷ್ಟ. ಹೀಗಾಗಿ 
ಮಾಸರನೆಂಬ ನಿರೂಪಕನಿಗೆ ತಾಂಡಾದ ಮುಖಸ್ಥೆ ಸೋಮಲ್ಕಾ ನಾಯಕನನ್ನು 
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ಭೇಟ ಮಾಡುವ ಅರ್ಹತೆ ತಾನೇ ತಾನಾಗಿ ಲಭಿಸಿಬಿಡುತ್ತದೆ.ಮಾಸ್ತರರ ಶಾಲೆಯೂ 
ಸುಲಲಿತವಾಗಿ ನಡೆಯಬಹುದಾದ ವಾತಾವರಣ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗಿಬಿಡುತ್ತದೆ.ಮಾಸ್ತರರ 
ಪ್ರವೇಶ ಮತ್ತು ಶಾಲೆಯ ಆರಂಭದಿಂದಾಗಿ ತಾಂಡಾದಲ್ಲಿ ಒಂದು ಬಗೆಯ ಚಲನೆ 
ಆರಂಭವಾಗುತ್ತದೆ. ಈ ಚಲನೆಯ ಜೊತೆಗೆ ಲಂಬಾಣಿಗಳ ಬದುಕಿನ ,ಸಾಂಸ ತಿಕ 
ವಿವರಗಳನ್ನು ಲೇಖಕರು ಜೋಡಿಸಿದ್ದರಿಂದಾಗಿ ಕಾದಂಬರಿ ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ಹೊಸದಾಗಿ 
ಬೆಳೆಯುತ್ತದೆ. ಆರಂಭದಲ್ಲಿ ತೇಜ ಹಬ್ಬ ಮುಂದೆ ತಾಂಡಾದ ಪೂರ್ವೇತಿಹಾಸ, 
ವಲಸೆ,ನೆಲೆಸುವಿಕೆ,ಈ ಸಮುದಾಯದಲ್ಲಿನ ಸ್ತ್ರೀ ಶಕ್ತಿ ಮೋಟಾ ಪುರಾಣ...ಹೀಗೆ 
ಕಥನ ನವಿರಾಗಿ ಸಾಗುತ್ತದೆ. ಈ ಕಥಾ ನಿರೂಪಣೆಯಲ್ಲಿ ಓದುಗರು ಕೊಚ್ಚಿ 
ಹೋಗಬಾರದೆಂದು ಮಧ್ಯೆ “ಈ ಮುದುಕನಂಥವರೇ ತಾಂಡಾಯಿತಿಹಾಸಕಾರರು, 
ಪರಂಪರೆಯಂನನ್ನು ವಂಂಂಂದಿನ ತಲೆಮಾರಿಗೆ ದಾಟಸ್ಮಾ ಅದನ್ನ 
ಗಟ್ಟಿಗೊಳಿಸುತ್ತಿರುವಂಥವರು ಅನಿಸಿತು...'' ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು ಮಾಸ್ತರ 
ಹೇಳಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ.ಈ ವಾಚೃತೆಯು ಕಾದಂಬರಿಗೆ ಅನಿವಾರ್ಯವಲ್ಲದಿದ್ದರೂ ಹಾಗೆ 
ಹೇಳಿದ್ದರಿಂದ ತೊಂದರೆ ಏನೂ ಆಗಲಿಲ್ಲ ಇದು ನಿರೂಪಣೆಯಲ್ಲಿ ಹಿರೇಮಠರು 
ಅನುಸರಿಸುವ ತಂತ್ರವೂ ಹೌದು. 

ಮುಂದೆ ಕಾದಂಬರಿಯಲ್ಲಿ ಲಂಬಾಣಿಯವರು ಅನುಸರಿಸುವ ವಿಧ ವಿಧದ 
ಸಾಂಸ ತಿಕಾಚರಣೆಗಳ ವಿವರ ಬರುತ್ತದೆ.ಆ ವಿವರಗಳ ಜೊತೆ ಜೊತೆಗೇ ಆ 
ಸಮುದಾಯವು ಇದಿರಿಸುತ್ತಿರುವ ಬಿಕ್ಕಟ್ಟುಗಳ ನಿರೂಪಣೆಯೂ ಬರುತದೆ.ಈ 
ಬಿಕ್ಕಟ್ಟುಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರಧಾನವಾದವು ಎರಡು - ಮೊದಲನೆಯದು ಈ ಸಮುದಾಯದೊಳಗೆ 
ಪ್ರವೇಶಿಸುತ್ತಿರುವ ಬಾಹ್ಮ ಶಕ್ತಿಗಳಾದರೆ ಎರಡನೆಯದು ಗೋಮಾಳವನ್ನು 
ವಶೀಕರಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಖಾಸಗೀ ಆಸ್ತಿಯ ಒಡೆತನದ ಪಶ್ನೆ.ಈ« ಎರಡೂ ಅಂಶಗಳು 
ಯಾವುದೇ ಬುಡಕಟ್ಟು ಸಮುದಾಯವನ್ನು ಪಲ್ಲಟಗೊಳಿಸುವ ಅಂಶಗಳಾಗಿವೆ. 
ಸಮುದಾಯದ ನೈತಿಕ ಮತ್ತು ಲೈಂಗಿಕ ಸಮಸ್ಯೆಗಳು ಆಂತರಂಗಿಕವಾಗಿರುವುದರಿಂದ 
ಅಂಥವನ್ನು ಬುಡಕಟ್ಟು ನ್ಕಾಯ ಪದ್ಧತಿ ತಾನೇ ಪರಿಹರಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು.ಆದರೆ 
ಆ ಸಮುದಾಯದೊಳಗೆ ಪೋಲೀಸ್‌ ಶಕ್ತಿ ಪ್ರವೇಶಿಸಿದಾಗ ನ್ಯಾಯ ಹೊರಗಿನಿಂದ 
ಬಂದಂತಾಗುತ್ತದೆ.ಇದು ಪ್ರಜಾ ಪ್ರಭುತ್ವ ತಂದಿತ್ತ ಹೊಸ ಸವಾಲು ಕೂಡಾ ಹೌದು. 
ಸೇವಾಲಾಲನ ಕಥೆಯ ಕೊನೆಯಲ್ಲಿ ಬರುವ “ಊರಿಂದ ಒಂದೆರಡು ಮೈಲು 
ದೂರ ತಾಂಡಾ ಸಭಯ] ನೂರಾರು ವೆ _ದರ ಹತ್ತರ ಹೋಗಬಾಡ್ಮೀ... 
ವನಸಿರಿ ನಿಮ್ಮನ್ನ ಕಾಪಾಡ್ತದ...”'' ಎಂಬ ಮಾತು ಮೂಲತಃ ಲಂಬಾಣಿ ಬುಡಕಟ್ಟು 
ತಮ್ಮ ಅನನ್ಯತೆಯನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಪ್ರಯತ್ನ. ಆದರೆ ಇದು ಪುರಾಣ. ವಾಸ್ತವದಲ್ಲಿ 
ಇಂದು ಗೋಮಾಳದ ಪಶ್ನೆ ಬಂದಾಗ ಅದೇ ಸಮುದಾಯವು-“ಮೊಟ್ಟ ಮೊದಲು 
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ನಾವು ಡೀಸಿ ಸಾಹೇಬರಿಗೆ, ಅರ್ಜಿ ಕೊಡಬೇಕು'' ಎಂಬ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು 
ಅಂಗೀಕರಿಸುತ್ತದೆ. ಇದು ಬುಡಕಟ್ಟು ತನ್ನ ಸ್ವಾಯತ್ತತೆಯನ್ನು ಕಳಕೊಂಡು 
ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ಹವನ್ನು ಅಂಗೀಕರಿಸುತ್ತಿರುವುದರ ಸೂಚನೆ.'ಹವನ' ಕಾದಂಬರಿಯು 
ಈ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಬುಡಕಟ್ಟು ಸಮುದಾಯವೊಂದರ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸ್ತಿತಂತರವನ್ನು 
ಅದ್ಭುತವಾಗಿ ದಾಖಲಿಸುತ್ತದೆ. ಕಾದಂಬರಿಗಳ ಮಹತ್ದಿಕೆ ಇರುವುದೇ ಇಲ್ವಿ ಅವು 
ಅಂಕಿ ಅಂಶಗಳ ಮೂಲಕ ಬದಲಾವಣೆಯನ್ನು ಹೇಳುವುದಿಲ್ಲಬದಲು ವಿವರಗಳನ್ನು 
ಪುನಾರಚಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಜೀವಂತಗೊಳಿಸಿ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಮಂಡಿಸುತವೆ. 
ಕಾದಂಬರಿಯ ಮುಂದಿನ ಬೆಳವಣಿಗೆಗಳು ಶರವೇಗದಲ್ಲಿ ಸಾಗುತ್ತವೆ.ಜೊತೆ 
ಜೊತೆಗೆ ಈ ಅಲೆಮಾರಿ ಜನರ ಬದುಕಿನ ಬೇರುಗಳು ಎಷ್ಟು ಆಳಕ್ಕೆ ಹೋಗಿವೆ 
ಎಂಬುದನ್ನು ವಿವರಿಸುವ ಮದುವೆಯಂತಹ ಆಚರಣೆಗಳ ವರ್ಣನೆಯೂ ಬರುತವೆ. 
ತಾಂಡಾದಿಂದ ಮೊತ್ತಮೊದಲ ಬಾರಿಗೆ ವಿದ್ಯಾವಂತನೊಬ್ಬ ಉದಯವಾಗುತ್ತಾನೆ. 
ಆತನ ಪ್ರಗತಿಹರತೆಯ ಸಮಸ್ಯೆಯನ್ನು ಕಾದಂಬರಿ ನಮ್ಮ ಮುಂದಿಡುತ್ತದೆ. “ನೀವು 
ಬರೇ ನಿಮ್ಮ ಜಗತ್ತಿನಾಗ ಇದ್ದರ ಇವತ್ತು ನಡೆಯೂದಿಲ್ಲ. ಹೊರ ಜಗತ್ತಿನೊಂದಿಗೆ 
ಸಂಪರ್ಕ ಬೆಳೆಸಬೇಕು.ಆ ರೀತೀ ಕಾಲ ಮುಗೀತು...'' ಎಂದು ಹೇಳುವ ಹೊಸ 
ತಲೆಮಾರಿನ ಜನರೂ ಕಾದಂಬರಿಯಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಕಾದಂಬರಿಯು ಈ 
ಹಂತದಲ್ಲಿ ಹೊಸ ತಲೆಮಾರು-ಹಳೆತಲೆಮಾರುಗಳ ಅಂತರ ಮತ್ತು ಸಂಘರ್ಷವನ್ನು 
ಬೇರೆ ಬೇರೆ ವಿವರಗಳ ಮೂಲಕ ನಮ್ಮ ಮುಂದಿಡುತ್ತದೆ. ಹಾಗೆ ಗೋಮಾಳದ 
ನಿಮಿತ್ತವೂ ಹೊಡೆದಾಟ ನಡೆಯುತ್ತದೆ. ಮಾಸ್ತರನಿಗೆ ವರ್ಗಾವಣೆಯೂ ಆಗುತ್ತದೆ. 
ಈ ವರ್ಗಾವಣೆ ತುಂಬಾ ಸಾಂಕೇತಿಕ. ಇಲ್ಲಿಂದ ಕಾದಂಬರಿಯ ಎರಡನೆಯ 
ಭಾಗವೂ ಆರಂಭವಾಗುತ್ತದೆ.ಈ ಭಾಗಕ್ಕೆ ನಾನು ಹಿಂದೆ ಹೇಳಿದ ಐತಿಹ್ಯ -ಪುರಾಣಗಳ 
ಹಂಗಿಲ್ಲ ಅದು ಸಂಪೂರ್ಣ ಆಧುನಿಕ ಲೋಕಣಇಲ್ಲಿ ಪೋಲೀಸು ವಾಾನುಗಳು, 
ಜೇಲುಗಳು,ಹೊಡೆದಾಟ,ಮಂತ್ರಿಗಳು,ಗ್ರಾನೈಟ್‌ ವ್ಯವಹಾರ ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲ ಆಧುನಿಕ 
ಅಂಶಗಳೂ ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತವೆ.ಇವುಗಳ ಪರಿಣಾಮ ಸ್ಪಷ್ಟ.ಪುಟ ೧೪೬ರಲ್ಲಿ ಬರುವ 
ವಿವರಗಳನ್ನು ಗಮನಿಸಬೇಕು-“ಏನಿದು, ತಾಂಡಾ ಗುರುತೇ ಸಿಗವಲ್ಪಹಾ...ನಮ್ಮ 
ತಾಂಡಾ ಅನ್ನುವಂಗೇ ಇಲ್ವಯಾಹರೀ ಬದಲೀ ಆಗಿ ಬಿಟ್ಟತಿ.. .ಏನಾತೋ ಈ 
ತಾಂಡಾಕ್ಕ? ಏಟೊಂದು ಬಿಲ್ಜಿಂಗು,ಏಟೊಂದು ಮೋಟರ ಗಾಡೀ...! ಯಾವದೋ 
ಬ್ಯಾರೇ ಊರಿಗೆ ಬಂದಂಗ ನಾ ಕೇಳಿಕೋತ ಬರಬೇಕಾತು...'. ಇಂಥ ಊರಿನಲ್ಲಿ 
ಮೌಖಕ ನಿರೂಪಣೆಗಳಿಗೆ ಸ್ಥಾನವಿಲ್ಲವಾದರಿಂದ ಹಿರೇಮಠರು ಅವುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ದೂರ 
ಇರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಕಾದಂಬರಿಯ ಯಶಸ್ಸಿಗೆ ಈ ತಂತ್ರ ತುಂಬ ಸಹಕರಿಸಿದೆ. ಅದನ್ನು 
ಪುಟ ೧೫೬ರಲ್ಲಿ ವಾಚ್ಛವಾಗಿರಿಸಲಾಗಿದೆ. ಕೂಡ. “ಈಗೀಗ ತಾಂಡಾದಾಗ ಹಬ್ಬ 
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ಬಾಳ ಕಡಿಮಿ ಆಗ್ಯಾವು.ಮೊದಲಿನಂಗ ಹಾಡು ಕುಣಿತ ಬ್ಯಾಟೀ ಮಾಡಿದಾಗ 
ಕೂಡಿ ಉಣ್ಣೋದು...ಇವೆಲ್ಲಾ ಇಲ್ಲ ಇದ್ದದ್ದರಾಗ ಹೋಳೀ ಹಬ್ಬದ ಮೋಜು 
ಉಳಕೊಂಡಿತ್ತು. ಆದರ ಈ ಹಬ್ಬ ಕೂಡಾ ಬಾಳ ಕುಲಗೆಟೈತಿ''. ಈ ವಾತಾವರಣಕ್ಕೆ 
ಪೂರಕವಾಗಿ ಕಾದಂಬರಿಕಾರರು ಸೋಮಲ್ಫಾನನ್ನು ತಾಂಡಾದಿಂದ ಹೊರಕ್ಕಿರಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ತಾಂಡಾಕ್ಕ ಮತ್ತೆ ಸೋಮಲ್ಕಾ ಬಂದಾಗ ಅದು ಬದಲಾಗಿದೆ. “ ನಾವು ಮತ್ತೆ 
ಹುಟ್ಟಿಸಾಕ ಬರಲಾರದಂಥಾ ಬೆಟ್ಟ, ರುರಿ, ಗಿಡಾ-ಗಂಟೀ ಸ್ವಾಹಾ ಆಗಿಬಿಟ್ಟಾವು. 
ಸಾವಿರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಇದ್ದವುಗಳು ಮೂರು ನಾಕು ವರ್ಷದಾಗ ಸರ್ವ ನಾಶ 
ಆಗಿ ಬಿಟ್ಟಾವಲ್ಲ! ಮುಂದಿನ ತಲೆಮಾರಿಗೆ ನಾವು ಏನು ಬಿಟ್ಟದೀವಿ?...' ಎಂಬ 
ಆತನ ಮಾತು ಕಾದಂಬರಿಯ ಒಟ್ಟು ಧ್ವನಿಯೇ ಆಗಿದೆ. ಕಾದಂಬರಿಯ ಕೊನೆಯಲ್ಲಿ 
ಬರುವ ಸ್ಫೋಟ ಸಾವು ಮತ್ತು ಸ್ಮಶಾನ ಯಾತ್ರೆಯು ಕಾದಂಬರಿಕಾರನ ಉದ್ದೇಶವನ್ನು 
ಸಾಬೀತುಗೊಳಿಸುವ ಸಂಕೇತಗಳಾಗಿವೆ. 

ಹೀಗೆ ಈ ಕಾದಂಬರಿಯು ಲಂಬಾಣಿ ಬುಡಕಟ್ಟನಲ್ಲಿ ಆಗುತ್ತಿರುವ 
ಬದಲಾವಣೆಯನ್ನು ಹೊಸ ಬಗೆಯ ಪ್ರತಿಮೆ ಮತ್ತು ರೂಪಕಗಳ ಮೂಲಕ 
ಹಿಡಿದಿಟ್ಟಿದೆ.ಕನ್ನಡದ ಬರಹಗಾರರು ತಮ್ಮ ಬರೆಹಗಳಿಗಾಗಿ ಈ ಬಗೆಯ ನಿರ್ಲಕ್ಷಿತ 
ಸಮುದಾಯಗಳ 5ಠಡೆಗೆ ಚಲಿಸಿ, ಅಲ್ಲಿಂದ ಮೌಖಕ ನಿರೂಪಣೆಗಳನ್ನು ಸಂಗ್ರಶಿಸಿ 
ತಮ್ಮ ಬೌದ್ಧಿಕ ಪರಿಪ್ರೇಕ್ಷ ದಲ್ಲಿ ಕಟ್ಟುತ್ತಿರುವುದು ಅತ್ಕಂತ ಸ್ವಾಗತಾರ್ಹವೂ, 
ಪ್ರಗತಿಪರವೂ ಮತ್ತು ಜನಪರವೂ ಆಗಿರುವ ಎಷಯವಾಗಿದೆ. ಕಾದಂಬರಿಯ 
ಎರಡನೆಯ ಭಾಗ ಸಮರ್ಥವಾಗಿ ನಿರೂಪಿಸಿರುವಂತೆ ಬುಡಕಟ್ಟು ಸಮುದಾಯಗಳ 
ಜಾನಪದ ಇಂದು ಮರೆಯಾಗುತ್ತಿದೆ.ಆದರೆ ಅದು ಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನ ಹಿರೇಮಠರಂಥ 
ಬರೆಹಗಾರರ ಮೂಲಕ ಕಾದಂಬರಿಯ ಮೊದಲ ಭಾಗದಲ್ಲಿ ಮರು ನಿರೂಪಣೆಗೊಂಡು 
ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವಾಗಿ ಬಿಟ್ಟದೆ.ಜಾನಪದವು ಇಂದು ಉಳಿಯುತಿರುವ ರೀತಿ ಇದು.ಇಷ್ಟಿದರೂ 
ಸೋಮಲಾ್ಯಾನಿಲ್ಲದ ತಾಂಡಾ ನಮಗೆ *ವನಿಲ್ಲದ ಕೆ ಟಲಾಸ' ಅಥವಾ "ಪ್ರಭು ದೇವರಿಲ್ಲದ 
ಪ್ರಭು ದೇವರ ಜಾತ್ರೆ'. 


-ಡಾ.ಪುರುಷೋತವು ಬಿಳಿಮಲೆ 
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ಮೊದಲ ನೋಟ... 

ಮೌನ ಮೆರವಣಿಗೆ(ಕವಿತೆಗಳು) 
ಲೇ: ಶಂಕರ ತಲ್ಲೂರ 

ಶ್ರೀ ಶಂಕರ ತಲ್ಲೂರ ಅವರು ವೃತ್ತಿಯಿಂದ ಇಂಜನಿಯರ್‌ ಆಗಿದ್ದಾರೆ. ಯಂತ್ರಗಳ 
ನಿರ್ಜೀವ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಓಡಾಡುವ ಇವರಿಗೆ ಸದಾ ಕಾವ್ಯ ಕನ್ನಿಕೆಯ ಹಂಬಲ. ಕಾವ್ಯ ಕನ್ನಿಕೆಯ 
ಬೆನ್ನು ಹತ್ತಿ ನಡೆಸಿದ ಪರ್ಯಟನಗಳ ದಾಖಲೆಗಳಾದ ಆರು ಕವನ ಸಂಕಲನಗಳ ನಂತರ 
ಇದೀಗ ಏಳನೆಯ ದಾಖಲೆಯಾಗಿ ಮೌನ ಮೆರವಣಿಗೆ ಕವನ ಸಂಕಲನ ನಮ್ಮ ಮುಂದಿದೆ. 

ಕಲ್ಲು -ಗಾರೆಗಳ ಭೌತಿಕ ಕಟ್ಟಡದ ಆಯದೊಳಗೆ ಗೃಹಸ್ಥ ಧರ್ಮದ ಗಂಧ ತನ್ನಿಂದ 
ತಾನೇ ಬಂದು ಕೂತಾಗ ಆ ಕಟ್ಟಡವು ನೊ ನೋಡುತ್ತಿದ್ದಂತೆಯೇ "ಮನೆ' ಎನ್ನಿಸಿಕೊಂಡು 
ಬಿಡುತ್ತದೆ.ಆ ಗೃಹಸ್ಥ ಧರ್ಮದ ಗಂಧವ ಅಲ್ಲಿ ಮೈದಾಳದಿದ್ದರೆ ಆ ಕಟ್ಟಡವು ಒಂದು ಸಮುದಾಯ 
ಭವನವೋ ಅಥವಾ ಇನ್ನೇನೋ ಆಗಿ ಬಿಡುತ್ತದೆ.ಹಾಗೆಯೇ ಭಾಷೆಯ ಭೌತಿಕ ಆಯದೊಳಗೆ 
ಜೀವಂತಿಕೆಯು ಧಿಡೀರನೇ ಉದ್ಭವಗೊಂಡು ಅದು ಕಾವ್ಯ ಕುಸುಮವಾಗಿ 
ನಳನಳಿಸುತ್ತದೆ.ಇಲ್ಲವಾದರೆ ಆ ಭಾಷಿಕ ಕಟ್ಟಡವೂ ಬರಿದಾಗಿ ಉಳಿದು ಭಣಗುಡುತ್ತದೆ. 

ಶಂಕರ ತಲ್ಲೂರ ಅವರ ಇಲ್ಲಿನ ಕವಿತೆಗಳು ತಮ್ಮ ಭೌತಿಕ ಆಯದ ಸಾಧನೆಯಲ್ಲಿ 
ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚು ಪ್ರಯತ್ನಶೀಲವಾಗಿವೆ.ಅನೇಕ ಕವಿತೆಗಳು ಸುನೀತದ ಭೌತಿಕ ಆಯವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ 
ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು ಮಾಡಿರುವುದನ್ನೂ ಕಾಣುತ್ತೇವೆ.ಇವರ ಕವಿತೆಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಸಕ್ಕೆ ವಿಶೇಷ ಪ್ರಾಧಾನ್ಯತೆ 
ದೊರೆತಿದ್ದು ಅದು ಕವಿತೆಯ ಭೌತಿಕ ಕಟ್ಟಡದ ಪ್ರಮುಖ ಅಂಶವಾಗಿ ತೋರುತ್ತದೆ.ಆದರೆ 
ಕವಿತೆಯ ಬಹುಪಾಲು ಸಾಲುಗಳು ವಾಚ್ಕದ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿಯೇ ನಿಲ್ಲುತ್ತವೆ. ಎಲ್ಲಿಯೂ ತಮ್ಮನ್ನು 
ಮೀರಿ ಲಂಘಿಸುವ ರೂಪಕಾತ್ಮಕ ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು ಮಾಡುವುದಿಲ್ಲ. ಇಂಥ ರೂಪಕಾತ್ಮಕ ಲಂಘಫನದ 
ದಿಕ್ಕಿನ ಪ್ರಯತ್ನ ಮತ್ತು ಇದುವರೆಗೆ ಅವರು ನಡೆಸಿದ “ಕಟ್ಟೋಣ'ದ ಪ್ರಯತ್ನಗಳಿಂದ ಸಾಧಿಸಿದ 
ಗಳಿಸಿದ ಭಾಷಿಕ ಆಯ ಇವು ಒಗ್ಗೂಡಿದರೆ ಇವರಿಂದ ಸಫಲ ಕಾವ್ಯವನ್ನು ನಿರೀಕ್ಷಿಸಬಹುದು. 
ಹೊಸ್ತಿಲು ಶಿಮಾಲಯದ ಮಧ್ಯೆ (ಕವಿತೆ) 
ಲೇ: ವಾಸುದೇವ ನಾಡಿಗ್‌ 

ವಾಸುದೇವ ನಾಡಿಗರು ಈ ತಮ್ಮ ಪ್ರಥಮ ಕವನ ಸಂಕಲನದ ಮೂಲಕವೇ 
ತಮ್ಮ ಕಾವ್ಯ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ ಸಾಧ್ಯತೆಯನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. 

ಕಾವು ಸ್ಯಭಿವ್ಯಕ್ತಿಯ ಬಗೆಗಿನ ಗಾಂಭೀರ್ಯದ ನಿಲುವ, ಕಾವ್ಯ ವಸ್ತು ಮತ್ತು ಬ ಗ್ರಹಿಕೆಯನ್ನು 
ಕುರಿತ ಪ್ರಾಮಾಣಿಕತೆ ಮತ್ತು ಭಾಷಿಕ ರಚನೆಯ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ವಿಸ್ತಾರದ ಪ್ರಯೋಗಶೀಲತೆ 
ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೂ,ಸಾಧ್ಯ ವಾಗಿರುವ ಶುದ್ಧತೆ ಮತ್ತು ಸರಳತೆಗಳು ವಾಸುದೇವ ನಾಡಿಗ ಅವರ, 
ಬರುವಿಕೆಯನ್ನು ಕುತೂಹಲದಿಂದ ಗಮನಿಸುವಂತೆ ಮಾಡುತ್ತವೆ. 

ವಿಸ್ಮಯ ಗೀತದಲ್ಲಿ ಕಾವ್ಯ ಹಿಡಿದುಕೊಡುವ ಜಗತ್ತಿನ ಬಗೆಗಿನ ಬೆರಗು 
ವ್ಯಕ್ತವಾಗುತ್ತದೆ. ಜೀರ್ಣವಾಗದೆ ಉಳಿದುಕೊಂಡಿರುವ ಹಕ್ಕಿಯ ಉಚ್ಚಷ್ಟದಲ್ಲಿ ಹುದುಗಿಕೊಂಡಿರುವ 
ಬೀಜಗಳು ಮೊಳೆತು ಬೆಳೆಯುವ ಮರಗಳು ಕವಿಯಲ್ಲಿ ವಿಸ್ಮಯವನ್ನು ಮೂಡಿಸುತ್ತವೆ.ಈ 


ಜನೆವರಿ-ಮಾರ್ಚ್‌. ೨೦೦೫/೧೩೮ 


ವಿಸ್ಮಯದ ಹಿಂದೆ ಮರಕ್ಕೆ ಹಕ್ಕಿಗಳು ತಾಯಿಯಾಗುವುದು -ಮುಂದೆ ಮರಗಳು ಹಕ್ಕಿಗಳನ್ನು 
ಪೊರೆಯುವ ತಾಯಿಯಾಗುವ ನಾಟಕವೂ ಇರುವಂತಿದೆ.ಕಾವ್ಯ ಸಾಧಿಸುವ ಇಂಥ ಮ್ಯಾಜಿಕ್‌ 
ಕವಿಯಲ್ಲಿ ಒಂದು ಹೊಸ ತಿಳುವಳಿಕೆಯನ್ನು ಮೂಡಿಸುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು ಕವಿಯ ಅರಿವನ್ನು ಮೀರಿ 
ಕಾವ್ಯ ಸ್ವತಂತ್ರಗೊಳ್ಳುವ ಪರಿಯನ್ನು ತಿಳಿಸುತ್ತದೆ.'ಕೊಳಲ ವ್ಯಾಪಾರ',“ಜೀವ ಕುಲುಮೆ',"“ಅಕ್ಕ 
ಮತ್ತು ಮಲ್ಸಿಗೆಬಳ್ಳಿ' ಮುಂತಾದ ಐದಾರು ಸಫಲಗೊಳ್ಳುವ ಕವಿತೆಗಳು ಈ ಸಂಕಲನದಲ್ಲಿವೆ. 

ವಾಸುದೇವ ನಾಡಿಗರಿಗೆ ಈ ಸಂಕಲನದ ಮೂಲಕ ಕಾವ್ಯದ ನಾಡಿಗೆ ಸಹಜ 
ರಹದಾರಿ ದೊರೆತಿದೆ ಎಂದು ಧಾರಾಳವಾಗಿ ಹೇಳಬಹುದು.ಇನ್ನು ಮುಂದೆ ಕನ್ನಡ ಕಾವ್ಯ 
ಪರಂಪರೆ ಮತ್ತು ಅವರ ಪ್ರತಿಭೆಗಳು ಅವರ ಬೆರಳು ಹಿಡಿದು ನಡೆಸಬೇಕು.ಅಪ್ಟೇ! . 0 
ಮುದ್ದು ಕೊಡು...(ರಸ ನಿಮಿಷಗಳು) 
ಲೇ:ಎಂ.ಸಿ.ಅಂಟಿನ 

ಆರೋಗ್ಯ ಶಿಕ್ಷಕರಾಗಿ ಸೇವೆ ಸಲ್ಲಿಸಿ ನಿವೃತ್ತರಾಗಿ ಬೆಳಗಾವಿಯಲ್ಲಿ ವಾಸವಾಗಿರುವ 
ಎಂ.ಸಿ.ಅಂಟಿನ ಅವರು ತಮ್ಮ ಪೂರ್ವ ವೃತ್ತಿಯನ್ನು ಈ ಪುಸ್ತಕದ ಮೂಲಕ 
ಮುಂದುವರೆಸಿದ್ದಾರೆ.ಹುಬ್ಬು ಸಡಿಲಿಸಿ ಮುಖದ ಮೇಲೆ ಮುಗುಳು ನಗೆಯನ್ನು ಧರಿಸಲು 
ಕಾರಣವಾಗುವಂತಹ, ಬದುಕಿನ ಅನುಭವಗಳ ನೂರಾರು ರಸನಿಮಿಷಗಳನ್ನು ಹಿಡಿದುಕೊಡುವ 
"ಮುದ್ದು ಕೊಡು...' ಪುಸ್ತಕವು ಮನಸ್ಸಿನ ಆರೋಗ್ಯದ ನಿರ್ವಹಣೆಗೆ ಉಪಯುಕ್ತವಾಗಬಲ್ಲದು. 
ಬದುಕಿನ ದುಗುಡ ದುಮ್ಮಾನಗಳನ್ನು ಕ್ಷಣಕಾಲವಾದರೂ ಮರೆಯಿಸುವ ಈ ರಸ ನಿಮಿಷಗಳು 
ಮನಸ್ಸಿನ ನಿರಾಳತೆಗೆ ಕಾರಣವಾಗಬಲ್ಲವು, ಗಾಂಭೀರ್ಯದ ಬಂಡೆಯ ಭಾರವನ್ನು 
ಹಗುರಗೊಳಿಸಬಲ್ಲವ, ಹಾಸ್ಯ, ಅದ್ಭುತ ಮತ್ತು ಬೆರಗುಗಳನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸುವ ಇಲ್ಲಿನ ಅನೇಕ 
ಅನುಭವಗಳು ಓದುಗರಿಗೆ ಗೆಳೆಯನೊಬ್ಬನ ಆತ್ಮೀಯ ಸಾಂಗತ್ಯವನ್ನು ತಂದುಕೊಡುವಂತಿವೆ. 

ಆದರೆ ಅಂಟಿನ ಅವರು ಈ ಅನುಭವಗಳನ್ನು ಸಂಕಲಿಸುವಾಗ ಒಂದು ಸಂಗತಿಯನ್ನು 
ಗಮನಿಸಬೇಕಾಗಿತ್ತು. ಪತ್ರಿಕೆಗಳಲ್ಲಿ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟಗೊಂಡ ಈ ಅನುಭವಗಳನ್ನು 
ಓದುವಾಗ ಕಾಲ ದೇಶಗಳನ್ನು ಕುರಿತಂತೆ ಓದುಗನು ಗೊಂದಲವನ್ನು 
ಎದುರಿಸುವುತಾಗುತ್ತದೆ.ಮೊನ್ನೆ ಎಂದು ಹೇಳುವಾಗ ಯಾವ ಮೊನ್ತೆ, ಮತ್ತು ಕಳೆದ ಜನೆವರಿಯಲ್ಲಿ 
ಎಂದು ಹೇಳುವಾಗ ಯಾವ ಜನೆವರಿ ಎಂತೆನ್ನುವ ಗೊಂದಲಗಳು ಓದುಗನನ್ನು 
ಕಾಡುತ್ತವೆ.ಅನುಭವದ ಸತ್ಯ ನಿರೂಪಣೆಗಳೆನ್ನುವ ಇಲ್ಲಿನ ಬರಹಗಳ ಸ್ನರೂಪದ ಕಾರಣವಾಗಿ 
ಇಂಥ ಗೊಂದಲ ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ. ಇವನ್ನೇ ನಗೆಹನಿಗಳೆಂದೋ ಅಥವಾ ಪ್ರಹಸನಗಳಂದೋ 
ಪ್ರಕಟಿಸಿದ್ದರೆ ಇಂಥ ಸಮಸ್ಯೆ ಉದ್ಭವಿಸುವುದಿಲ್ಲಲೇಖಕರು ಈ ಬರಹಗಳನ್ನು ಸಂಕಲಿಸುವಾಗ 
ಕಾಲ ದೇಶಗಳ ನಿರ್ದಿಷ್ಟತೆಯನ್ನು ತರುವಂತಹ ಬದಲಾವಣೆಗಳನ್ನು ಮಾಡುವ ಮೂಲಕ 
ಇಲ್ಲವೇ ಬರಹಗಳ ಕೊನೆಗೆ ಅವು ಪ್ರಕಟವಾದ ಕಾಲವನ್ನು ಸೂಚಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಈ 
ಗೊಂದಲಗಳನ್ನು ನಿವಾರಿಸಬಹುದಾಗಿತ್ತು. 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದ/೧೩೯ 


ಸಂಪಾದಕನ ಟಿಪ್ಪಣಿಗಳು... 


ಮೊನ್ನೆ" ಡೆಕನ್‌ ಹೆರಾಲ್ಡ್‌ನ' ಭಾನುವಾರದ ಸಂಚಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಕುಶವಂತ ಸಿಂಗರ ಒಂದು 
ಬರಹವನ್ನು ನೋಡಿದೆ. ಕುಶವಂತ ಸಿಂಗರ ಆಹ್ವಾನದ ಮೇರೆಗೆ ಇಬ್ಬರು ಸಹೋದರಿಯರು 
ಅವರ ಮನೆಗೆ ಊಟಕ್ಕೆ ಬಂದಿದ್ದರಂತೆ. ಅದರಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬಳು ಕುಶವಂತ ಸಿಂಗರಿಗಿಂತ ಎರಡು 
ವರ್ಷ ದೊಡ್ಡವಳು,ಮತ್ತು _ ಇನ್ನೊಬ್ಬಳು ಇವರಿಗಿಂತ ಎರಡು ವರ್ಷ ಚಿಕ್ಕವಳು.ಅಂದರೆ 
ಹಿರಿಯಳಿಗೆ ಎಂಭತ್ತೆರಡು ವರ್ಷಗಳು ಮತ್ತುಕಿರಿಯ ಸಹೋದರಿಗೆ ಎಪ್ಪತೆಂಟು ವರ್ಷಗಳು. 
ಕಿರಿಯವಳು ಪಾಕಿಸಾನದಲ್ಲಿದ್ದು ಅಲ್ಲಿ ಆಕೆಯು ಹಳೆಯ ಉರ್ದು ಕಾವ್ಯದ ಕಾವ್ಯ ವಾಚನದ 
ಕಾರ್ಯಕ್ರಮ ನಡಸಿಕೊಡುತಾಳೆ. ಆಕೆಯ ಇಂಥ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮಗಳು " ಹೌಸ್‌ಫುಲ್‌' ಆಗಿ 
ನಡೆಯುತವಂತೆ. ಯಾವ ಸ್ಕಿಪ್ಟನ್ನೂ ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳದೆ ಆಕೆ ತನ್ನ ನೆನಪಿನ ಆಳದಿಂದ ಹಳೆಯ 
ಉರ್ದು ಸವಿತೆಗಳನ್ನು ಹೆಕ್ಕಿ ತೆಗೆದು ಪ್ಪ ಪುಂಖಾನುಪುಕಿಖವಾಗಿ "ವಾಚಿಸುತ್ತಾಳಂತೆ. ಆಕೆಯನ್ನು 
ಕುಶವಂತರು,ಹಳೆಯ ಜು ಕವಿತೆಗಳನ್ನು ಹೇಗೆ ನೆಪಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುತ್ತೀರಿ ಎಂದು ಕೇಳಿದಾಗ, 
ತಾನು ಬೇರೆ ಯಾವುದೇ ರೀತಿಯ ಸಾಮಾಜಿಕ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮಗಳಲ್ಲಿ. ತೊಡಗಿ ಕೊಳ್ಳುವುದಿಲ್ಲ 
ಯವುದೇ ಸಂದರ್ಶನವನ್ನು ಕೊಡುವುದಿಲ್ಲಮತ್ತು ಫೋನನಿನಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಜಬ 
ಮಾತನಾಡುವುದಿಲ್ಲಮತ್ತು 'ಶನ್ನ ದಿನದ ಬಿಡುವಿನ. ವೇಳೆಯಲ್ಲಿ ಟೆರೇಸಿನ ಮೇಲೆ ಶತಪಥ 
ಹಾಕುತ್ತ ತಾನು ಬಹು ಹಂದೆ ಓದಿದ ಉರ್ದು ಕಾವ್ಯವನ್ನು ನೆನಪಿಗೆ ತಂದುಕೊಳ್ಳುವುದಾಗಿ 
ಹೇಳಿದಳಂತೆ. 
ಇದಕ್ಕಿ ತ ಕುತೂಹಲದ ಸಂಗತಿಯೆಂದರೆ ಆಕೆ ತಾನು ಚಿಕ್ಕ ವಳಿದ್ದಾಗ - 
(ಭಾರತದಲ್ಲಿದ್ದಾಗೆ ಭರತ ನಾಟ್ಯವನ್ನು ಕಲಿತಿದ್ದಳಂತೆ. ಕುಶವಂತ ಸಿಂಗರು - 'ಪಾಕಿಸಾನದಲ್ಲಿ 
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ಭರತನಾಟ್ಯಕ್ಕೆ ಪ್ರೇಕ್ಟಕರು ಇದ್ದಾರೆಯೇ? ಈಗಲೂ ನೀವು ಭರತ ನಾಟ್ಯ ಪ್ರದರ್ಶನ 
ನೀಡುತೀರಾ? ಎಂದು ಕೇಳಿದಾಗ ಆ ಎಪ್ಪತೆಂಟು ವರ್ಷಗಳ ಯುವತಿ ಹೇಳಿದ್ದೆಂದರೆ ಹ 
ಪಾಕಿಸಾನದಲ್ಲಿ ಭರತನಾಟ್ಯಕ್ಕೆ ಅಷ್ಟೊಂದು ಪ್ರತಿಸ್ಟಂದನ ದೊರೆಯುವುದಿಲ್ಲ ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಭರತನಾಟ್ಯದ ಮುದ್ರೆ ಗಳು ಸಂಕೀರ್ಣವಾದವುಗಳು.ಇತ್ರೀಚೆಗೆ ನಾನು ಇಲ್ಲಿ ಬಂದಾಗ ಒಡಿಸ್ಸಿ 
ನರ್ತನವನ್ನು ನೋಡಿದೆ. ಅದು ಆಕರ್ಷಕವಾಗಿದೆ. ಅದರ ಮುದ್ರ ಗಳುಸ ರಳವೂ 
ಸಂವಹನಶೀಲವೂ ಆಗಿವೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ನಾನು ಈಗ ಒಡಿಸ್ಸಿ: ನರ್ತನವ ವನ್ನುಕಲಿಯುತಿದ್ದೇನೆ ಎಂದು 
ಹೇಳಿದಳಂತೆ! 

ಎರಡನೆಯ ಸಂಗತಿ,ಅಂದರೆ ಆಕೆ ಒಡಿಸ್ಸಿ ನರ್ತನವನ್ನು ಕಲಿಯಲು ಆರಂಭಿಸಿದ 
ಸಂಗತಿ ನಿಜಕ್ಕೂ ಅದ್ಭುತವಾದದ್ದು ತನ್ನ ಎಪ್ಪತಂಟನೆಯ ವರ್ಷದಲ್ಲಿ ನೃತ್ಯದ ಒಂದು ಹೊಸ 
ಶಿಸ್ತನ್ನು ಕಲಿಯತೊಡಗುವುದೆಂದರೆ ಅದು ಜೀವನದಲ್ಲಿ ನಿಜಕ್ಕೂ ತೊಡಗಿಕೊಳ್ಳುವ ರೀತಿ. 
ಬದುಕಿನ ವಿಸ್ತಾರವನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ರೀತಿ.ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಎಪ್ಪತಂಟರ ವಯಸಿನಲ್ಲಿ ಕಾಡು 
ಬಾ ಎನ್ನುತದೆ - ಇನ್ನೆಷ್ಟುದಿನ ಇರಬೇಕಾಗಿದೆ ಎನ್ನುವ ಮನೋಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. "ಆದರೆ 
ಈ ತಾಯಿ ಮನೆಗೆ ಬಂದ ಜವರಾಯನನ್ನು " ಬಾ.ಇಲ್ಲಿ ಕುರ್ಚಿಯಲ್ಲಿ ಕೂತಿರು.ನಿನಗೆ 
ಬೇಜಾರಾಗದಿದ್ದರೆ ಇದು ನೋಡು...ನಾನು ಸಿ ನೃತ್ಯ ಒಡಿಸ್ಸಿ ಕಲಿಯುತ್ತಿದ್ದೇನೆ. ಇದಷ್ಟು 
ಮುಗಿಸಿ ಬಿಡುತ್ತೇನೆ. ಆಮೇಲೆ ಹೋಗೋಣ ' ಕಾ ಹೇಳುತ. ಸಾವಿನ ಸಾನ್ನಿಧೃ ದಲ್ಲಿಯೇ 
ಬದುಕನು  ವಿಸರಿಸಿಕೊಳ್ಳು ತಿದ್ದಾಳೆ. ಬದುಕಿನ ಒಂದೊಂಡು ಕ್ಷಣವನ್ನೂ ಸ “6 
ಪಡಿಸಿಕೊಳ್ಳು ತ್ರಿದ್ದಾಳೆ.ಇದು ಕೊನೆಯವರೆಗೆ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಆಸಕ್ತಿ ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ರೀತಿ. 
ಜೀವನವನ್ನು: ಸಹ್ಯ ಗೊಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ರೀತಿ. ನಾವೆಲ್ಲರೂ ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡು ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ 
ಆಳವಡಿಸಿಕೊಳ ಬೇಕಾದಂಥ ಸಂಗತಿ. 

ಇನ್ನು ಈ ತಾಯಿಯ ಮೊದಲ ನಿಲುವು ಚರ್ಚಾರ್ಹವಾದದ್ದು ತನ್ನಸ್ಥ ಸೃಜನಶೀಲ 
ತೊಡಗುವಿಕೆಗಾಗಿ, ತಾನು ಯಾವ ಸಾಮಾಜಿಕ 7 ಸಂಪರ್ಕವನ್ನು ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳು ವುದಿಲ್ಲ, ಅದು 
ವೈಯಕಿಕ ಸಾಧನೆಗೆ ಅಡೆ ತಡೆಯೊಡ್ಡುತದೆ 'ಫೋನಿನಲ್ಲಿ ಮಾತಾಡುವುದನ್ನೂ ನಿರಾಕರಿಸುತ್ತೇನೆ 
ಎನ್ನುವ ಈಕೆಯನಿಲುವಿನ ಬಗೆಗೆ ಗೊಂದಲ ಉಂಟಾಗುತದೆ.ಇದು ಸರಿಯಾದ ನಿಲುವೇ ಎಂದು 
ಕೇಳಬೇಕೆನಿಸುತದೆ. ಆದರೆ ಒಂದು ಸಂಗತಿ ಮಾತ್ರ ನಿಜ. "ಏನೆಂದರೆ ಯಾವುದಾದರೂ ಸೃಜನ 
ಶೀಲತೆಯ ಚಟುವಟಿಕೆಯಲಿ ನೀವು ಸಾಧನೆ ಮಾಡಬೇಕೆನ್ನುವುದಾದರೆ, ಈತಾಯಿ ಹೇಳುವಂತೆ 

ನಿಮ್ಮಎಲ್ಲಬಹಿರ್ಮುಖೀ- ಸಾಮಾಜಿಕ ಚಟುವಟಿಕೆಗಳನ್ನು ಕಡಿಮೆಮಾಡಿಕೊಳ )ಬೇಕಾಗುತದೆ. 

ಇದನ್ನು ನಾನು ನನ್ನ ಅನುಭವದಿಂದ ತಿಳಿದುಕೊಂಡಿದ್ದೇನೆ. 

ಆದರೆ. ಆ ತಾಯಿಯ ವಯಸ್ಸುಮತ್ತು ಆಕೆ ತೊಡಗಿಕೊಳ್ಳ ಬಹುದಾದ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಚಟುವಟಿಕೆಗಳ ಸಾಧ್ಯತೆಯನ್ನು ಆಚೆಗಿಟ್ಟು ಬಗೆ ನಮ್ಮನ್ನು ಎಲ್ಲ ಸಾಮಾಜಿಕ ಚಟುವಟಿಕೆಗಳಿಂದ 

ಪ್ರತ್ಥೆ ೀಕಿಸಿಕೊಳ್ಳುವಕ್ರಿಯೆ ಸರಿಯೇ ಎನ್ನುವ ಪ್ರ ಶ್ನೆಯನ್ನು ಕೇಳ ಬೇಕೆನಿಸುತದೆ. ಹಾಗೆ ನೋಡಿದರೆ 

ನೀ ವಃ ಸಾಧಿಸಬಯಸುವ ಸೃಜನಶೀಲತೆ, ಸ್ಟ ನರ್ತನವಾಗಿರಬಹುದು, ಸಂಗೀತವಾಗಿರ 
ಬಹುದು,ಶಬ್ಧ ಫಿ ಮಾಧ್ಯ ಮದ ಸಾಹಿತ್ಯ ವಾಗಿರಬಹುದು ಅಥವಾ ಇನ್ನಾವುದೇ ರೀತಿಯ 
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ಕಲಾಭಿವ್ಯಕ್ತಿಯಾಗಿರಬಹುದು,ಇವಲ್ಲವುಗಳ ಆದ್ಯಂತಿಕ ಸಾರ್ಥಕತೆ ಅವುಗಳ 
ಸಾಮಾಜಿಕತೆಯಲ್ಲಿಯೇ ಇರುವುದಲ್ಲವ? ನಿಮ್ಮ ಕಾವ್ಯವಾಚನ ಸಮುದಾಯವನ್ನು 
ಉದ್ದೇಶಿಸಿಯೇ ಅಲ್ಲವೆ? ನೀವು ಬರೆಯುವ ಕಾವ್ಯ -ಕಥೆ -ಕಾದಂಬರಿಗಳು ಮೂಲದಲ್ಲಿ. 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಬದುಕಿನ ಪರಿಭಾವನೆಗಳೇ ಅಲ್ಲವೇ? ಅವು ಉದ್ದೇಶಿಸುವುದು ಕೂಡ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಒಳಿತನ್ನೇ ಅಲ್ಲವೆ? ಇನ್ನು ಸಾಮಾಜಿಕತೆಯನ್ನು ಇಷ್ಟು ನಿಷ್ಠುರವಾಗಿ ನಿರಾಕರಿಸುವ ನೀವು,ನಿಮ್ಮ 
ಕಾವ್ಯ ವಾಚನವನ್ನು ಕೇಳಲು ಜನ ಸಮುದಾಯವು ತನ್ನ ಎಲ್ಲ ಕಾರ್ಯ ಚಟುವಟಿಕೆಯನ್ನು 
ಬಿಟ್ಟು ಬಂದು ಕೂರ ಬೇಕೆನ್ನುವುದನ್ನು ನಿರೀಕ್ಬಿಸುವುದಾದರೂ ಹೇಗೆ? 

ಗೆಳೆಯರೆ, ನಾನು ಈ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಸಂಗತಿಗಳು ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿ ನಾನು 
ನಿರ್ವಹಿಸ ಬೇಕಾಗಿ ಬಂದ ಸಾಮಾಜಿಕ ಜವಾಬ್ದಾರಿಗಳು,ನನ್ನ ಸೃಜನಶೀಲ ಆಸಕ್ತಿ ಮತ್ತು 
ತುಡಿತಗಳು,ಮತ್ತು ನಾನು ಹೊಸದಾಗಿ ಹಮ್ಮಿಕೊಳ್ಳುತಿರುವ ಕೆಲವು ಸಾಮಾಜಿಕವಾದ 
ಚಟುವಟಿಕೆಗಳ ಸಂದರ್ಭವನ್ನುಬಿಂಬಿಸುವಂತಿವೆ.ಹಾಗೆಂದು ಈ ಮಾತುಗಳನ್ನುಹೇಳುತ್ತನನ್ನನ್ನು 
ನಾನು ಡಿಫೆಂಡ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳೆಲು ಹೋಗುವುದಿಲ್ಲ ಈಗ ಎರಡನ್ನೂ ಸರಿದೂಗಿಸಿಕೊಂಡು, 
ಯಾವುದಕ್ಕೂ ಅನ್ಯಾಯವಾಗದಂತೆ ಸಾಗುವಂತೆ ಪ್ರಯತ್ನಿಸುವುದು.ಅಂಥ ಸರಿದೂಗಿಸುವಿಕೆ 
ನನ್ನಿಂದ ಸಾಧ್ಯವಾಗದಿದ್ದರೆ ಅಥವಾ ಸಂದರ್ಭವು ಅದನ್ನು ಆಗುಗೊಡದಂತೆ ಮಾಡಿದರೆ ನನ್ನ 
ಆಯ್ಕೆ ಯಾವುದೆಂದು ನನಗೆ ಈಗ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುತ್ತಿದೆ. ಆದು ನನ್ನ ಅಂತರಂಗಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ನನ್ನ 
ಸಾಹಿತ್ಯಿಕ ಸೃಜನಶೀಲತೆ ಮತ್ತು ನನ್ನ ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂವಾದದ ಕೆಲಸ ! ಈ ಚಟುವಟಿಕೆಗಳು ನನ್ನ 
ಅಸಿತ್ವದ ನಿಜವಾದ ಬೇರುಗಳು.ನಾನು ಈಗ ಹೊತ್ತಿರುವ ಸಾಮಾಜಿಕ ಜವಾಬ್ದಾರಿಗಳು 
ಏನಿದ್ದರೂ ಅವು ನನ್ನ ಅಸಿತ್ವದ ಹೊರಚಾಚುವಿಕೆಗಳು.ಅಸಿತ್ವದ ಪೋಷಣೆಯನ್ನುಪ ಪರಿಗಣಿಸದ 
ನಿರಂತರ ಇನರಚಾಜು ಗೆಗಳು ಕ್ರಮೇಣ ಅಸಿತ್ತ್ವದ ಆಂವನ್ನು ನಾಶಪಡಿಸುತವೆ. ಬಹುಶಃ 
ಮುಂದಿನ ಒಂದು ವರ್ಷ ಸಮತೋಲ ಪ್ರಯೋಗದ ಪ್ರಯಾಣ. ಅದರ ಪರಿಣಾಮವನ್ನು 
ಆಧರಿಸಿ ಹತ ಪ್ರಯಾಣದ ರೀತಿ ರೂಪುಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. | 

ಸಮತೋಲ ಪರ್ವದ ಕ್ರಿಯಾವಿಧಾನವನ್ನು ಸಂಶೋಧಿಸಿಕೊಳ್ಳುತಿದ್ದೇನೆ.ಈ 

ಸಂಚಿಕೆಯ ಗಹ ಕರಾರುವಾಕ್ಕಾಗಿ ಯು ತಿಂಗಳ ನಂತರ ಬರಲಿರುವ ಸಾಹಿತ್ಯ ,ಸುವಾದದ 
ಮುಂದಿನ ಸಂಚಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಅದರ ಸ್ವ ಷ್ಟರೂಪಗಳು ಗೋಚರವಾಗುತವೆ. 

ಹೌದು/ನನ್ನಈ ಮಾತುಗಳಲ್ಲಿ ವಾಸವದ ವಿವರಣೆ, ತೋಡಿಕೊಳ್ಳುವಿಕೆ ಆತ್ಮರಕ್ಷಣೆ, 
ಕಮ ಯಾಚನೆ ಎಲ್ಲವೂ ಇವೆ. ಮುಂದಿನ "ಸಂಚಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಜೂ ಇಲ್ಲದಂತೆ 
ನೋಡಿಕೊಳ್ಳು ತನೆ. ಕನಿಷ್ಟ ಕ್ಷಮೆ ಯಾಚನೆಯಾದರೂ ಇರಲಾರದಂತೆ ಪ್ರ ಯತ್ನಿಸುತ್ತೇನೆ. ಈಗ 
ಈ ಎಲ್ಲವುಗಳ ಜೊತೆಗೆ ನಿಮ್ಮಸಹಾಯ ಸಹಕಾರದ ಭರವಸೆಗಾಗಿ ಬೇಡಿಕೊಳ್ಳು ತ್ರ. 

ನಮಸ್ಕಾರಗಳೊಂದಿಗೆ 
ನಿಮ್ಮ 


ರಾಘವೇಂದ್ರ ಪಾಟೀಲ 
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ಸಾದರ ಸ್ವೀಕಾರ 

ಗಂಧ ವ್ರತ 

ಎಚ್‌.ಎಸ್‌.ವಿ. ಅಭಿನಂದನ ಗ್ರಂಥ 

ಪ್ರಧಾನ ಸಂಪಾದಕರು: ಡಾ. ಜಿ.ಎಸ್‌.ಶಿವರುದ್ರಪ್ಪ 
ಪುಟ00 ಬೆಲೆ : ರೂ.200/- 

ಮೂವತ್ತು ಮಳೆಗಾಲ 

ಎಚ್‌.ಎಸ್‌.ವಿ. ಸಮಗ್ರ ಕವಿತೆ 

ಪುಟ784 ಬೆಲೆ: ತ300/- 

(ಮೇಲಿನ ಎರಡು ಪುಸ್ತಕಗಳ ಪ್ರಕಾಶಕರು ಸಂವಾದ 
ಪ್ರಕಾಶನ ಮಲ್ಲಾಡಿಹಳ್ಳಿ-577531) 

ಸ್ವಾತಂತ್ರೊ ಕೆರ ಕನ್ನಡ ಕಥಾಲೋಕ 

ಸಂ.: ಹಾ.ಜಿ.ಎಸ್‌.ಆಮೂರ : 

ಪುಟ:೨60 ಬೆಲೆ: ರೂ.350/- 

ನದೀ ತೀರದಲ್ಲಿ (ಕಾವ್ಯ) 

ಲೇ: ಎಚ್‌.ಎಸ್‌.ವೆಂಕಟೇಶಮೂರ್ತಿ 
ಪುಟ108 ಬೆಲೆ :ರೂ.60/- 

(ಈ ಎರಡು ಪುಸ್ತಕಗಳ ಪ್ರಕಾಶಕರು ಅಂಕಿತ 
ಫುಸಕ,ಗಾಂಧೀ ಬಜಾರ, ಬೆಂಗಳೂರು) 

ಬೇಂದ್ರೆ ಕಾವ್ಯ (ವಿಮರ್ಶೆ) 
ಸಂ.:ಡಾ.ಜಿ.ಎಸ್‌.ಆಮೂರ 

ಪುಟ:438 ಬೆಲೆ :ರೂ.150/- 
ಭಾರತೀಯ ಇತಿಹಾಸ,ಸಮಾಜ ಮತ್ತು ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಸಂ: ಹಡಾ.ರಾಜಾರಾಮ ಹೆಗಡೆ 

(ಈ ಮೇಲಿನ ಎರಡು ಪುಸ್ತಕಗಳ ಪ್ರಕಾಶಕರು 
ಕರ್ನಾಟಕ ಸಾಹಿತ್ಯ ಅಕಾಡೆಮಿ,ಬೆಂಗಳೂರು) 
ಅರಿವಿನ ಕಥನ ( ವಿಮರ್ಶೆ,ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಬರೆಹ) 
ಲೇ : ಹಾ.ಮಲ್ಲೇಪುರಂ ಜಿ.ವೆಂಕಟೇಶ್‌ 
ಫುಟ:ತ52 ಬೆಲೆ: ರೂ.300/- 

ಕ್ಯಾಮರಾ ಕಣ್ಣು 

ಬಿ.ಆರ್‌.ಲಕ ಶ್ಪ್ಟ್ಮಣರಾವ್‌ ಸಮಗ್ರ ಕಾ 
ಪುಟ:716 ಬೆಲೆ `ರೂ.600/- 

( ಈ ಮೇಲಿನ ಎರಡು ಪುಸ್ತಕಗಳ ಪ್ರಕಾಶಕರು 
ಸಿ.ವಿ.ಜಿ.ಪ್ರಕಾಶನ, ಬೆಂಗಳೂರು) | 
ಪುತಿನ ಸಮಗ್ರ ಕಾವ್ಯ ಪ್ರ ಪುತಿನ ಟ್ರಸ್ಟ್‌ (ರಿ) 
ಪುಟ: 1067 ಬೆಲೆ: ರೂ.300 /- 


ಅಪೂರ್ವ ವಿನ್ಯಾಸ (ವಿಮರ್ಶೆ) 
ಲೇ:ರವಿ ಉಪಾಧ್ಯ 

ಪ್ರ:ಸ್ನೇಹಾ ಪ್ರಕಾಶನ, ಬೆಳಗಾವಿ 
ಪುಟತಿ20 ಬೆಲೆ :ರೂ 229 /- 
ತೇಜಸ್ವಿ ಕಥನ (ವಿಮರ್ಶೆ) 
ಲೇ.:ಟಿ.ಪಿ.ಅಶೋಕ್‌ 

ಪ್ರ: ಅಕ್ಬರ ಪ್ರಕಾಶನ,ಹೆಗ್ಗೋಡು,ಸಾಗರ 
ಪುಟ136 ಬೆಲೆ :ರೂ.80/- 

ಕಪ್ಪು ಹಕ್ಕಿಯ ಬೆಳಕಿನ ಹಾಡು 
(ಗುಲಾಮ ಪದ್ಧತಿಯ ವಿರುದ್ಧ ಸೆಣಸಿದ ಕಪ್ಪು 
ಮಹಿಳೆಯರ ಆತ್ಮಕಥನ) 

ಲೇ:ವಿವಿಧ ಸಂಪಾದನೆ ಮತ್ತು 
ಅನುವಾದ:ಎಂ.ಆರ್‌.ಕಮಲ 

ಪ್ರ:ಕಥನ ಪ್ರಕಾಶನ,ಬೆಂಗಳೂರು. 


. ಪುಟ:198 ಬೆಲೆ:ರೂ.75 


ಈ ಕೆಳಗಿನವು ಕೇಂದ್ರ ಸಾಹಿತ್ಯ ಅಕಾದೆಮಿ 
ಪ್ರಶಸ್ತಿ ವಿಜೇತ ಕನ್ನಡಕ್ಕೆ ಅನುವಾದಿತ ಕೃತಿಗಳು 
ಹೋರಾಟ (ಕಾದಂಬರಿ) 

ಮರಾಠಿ ಮೂಲ:ಆನಂದ ಯಾದವ 
ಅನುವಾದ:ಲ.ರಾ.ಪಂಡಿತ 

ಪುಟ:480 ಬೆಲೆ :ರೂ.200/- 

ದಕ್ಷಿಣ ಕಾಮರೂಪದ ಒಂದು ಕಥಾನಕ 
ಆಸ್ಲಾಮಿ ಮೂಲ:ಇಂದಿರಾ ಗೋಸ್ವಾಮಿ 
ಅನುವಾದ: ಆರ್‌.ಎಲ್‌.ಅನಂತರಾಮಯ್ಯ 
ಪುಟ:406 ಬೆಲೆ :ರೂ.180/- 
ಹೇಮಂತ ಖತುವಿನ ಸ್ವರಗಳು( ಕಥೆಗಳು) 
ಉರ್ದು ಮೂಲ:ಕುರ್ರತುಲ ಐನ ಹೈದರ್‌ 
ಅನು: ಪಂಚಾಕ್ಟರಿ ಹಿರೇಮಠ 

ಪುಟ:296 ಬೆಲೆ :ರೂ.150/- 
ಜನತೆಯ ರಾಜ್ಯ (ಕಾದಂಬರಿ) 

ಆಸ್ಲಾಮಿ ಮೂಲ:ಬೀರೇಂದ್ರಕುಮಾರ 
ಭಟ್ಟಾಚಾರ್ಯ . 

ಅನು.ಕೆ.ಪುಟ್ಟಸ್ತಾ 

ಪುಟ:ತ2ತಿ ಬೆಲೆ :ರೂ.125/- 


ಔಯ, (ಗ 10410835805 170 
ಆನಂದಕಂದ ಗ್ರಂಥಮಾಲೆ/ಸಂವಾದ ಪ್ರಕಾಶನ ರ್‌” 
ಮಲ್ಸಾಡಿಹಳ್ಳಿ- 577531 ಸ 


ನಮ್ಮಲ್ಲಿದೊರೆಯುವ ಗ್ರಂಥಮಾಲೆಯ ಪ್ರಕಟಣೆಗಳು 






1.ಕೂಡುಕಟ್ಟು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಲೇಖನಗಳು ಡಾ.ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಬಿಳಮಲೆ ರಸೂ.150200 ತೆ 
2.ಮಾಯಿಯ ಮುಖಗಳು* ಕಥಾಸಂಕಲನ ರಾಘವೇಂದ್ರ ಪಾಟೀಲ ರೂ. 075200 1 
3.ಅಮೇರಿಕಾದಲ್ಲಿ ಬಿಲ್ಲುಹಬ್ಬ ಕಾವ್ಯ ಡಾ.ಎಚ್‌.ಎಸ್‌.ವೆಂಕಟೇಶಮೂರ್ತಿ ರೂ. 075200 | 
4.ಓದುಗರು ಮತ್ತುಓದುವಿಕೆ ಓದುಗ ಸ್ಪಂದನ ಸಿದ್ಧಾಂತ ಡಾ.ಸಿ.ಎನ್‌. ರಾಮಚಂದ್ರನ್‌ ರೂ.070200 "| 
5.ನನ್ನನೆನಪುಗಳು ಆತ್ಮಕಥೆ ಆನಂದಕಂದ ರೂ.150200 || 
6. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ಪಾರಿಜಾತ ಜಾನಪದ ರಂಗಭೂಮಿಸಂ.ಡಾ.ಬಸವರಾಜ ಮಲಶೆಟ್ಟಿ _ರೂ.075200 ಕ್ತ 
7. ತುದ ಕಾದಂಬರಿ ಪ್ರಹ್ಲಾದ ಅಗಸನಕಟ್ಟೆ ರೂ.065200 ಸ 
8. ಬೋಧಿವೃಕ್ಟದ ಕೆಳಗೆ* ಸ್ವಾತಂತ್ರೋತರ ಭಾರತದಲ್ಲಿನ ಬದಲಾವಣೆಗಳ ವಿನ್ಯಾಸ ಜಿ.ಎನ್‌. ಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನ ರೂ.0852 200 || 
9. ಸಾಹಿತ್ಯದ ಸಪ್ತಧಾತುಗಳು: ಸಾಹಿತ್ಯ ವಿಮರ್ಶೆ ಯಶವಂತ ಚಿತ್ತಾಲ ರೂ.070200 ' 
10.ಮಿಂಚು ನಾಟಕ ಶಿರೀಷ್‌ ಜೋಶಿ ರೂ.070300 | 
11.ರಿಹರ್ಸಲ್‌ ನಾಟಕ ಚಂದ್ರಕಾಂತ ಕುಸನೂರ `ರೂ.070200 
12.ದಿಂಡಿ ಮತ್ತುದಾಂಡಿ ಕಾವ್ಯ 4 ಆನಂದ ರುಂಜರವಾಡ ರೂ.090500 ' 
13.ನಿನ್ನಮೇಲೆ ಸಿಟ್ಟಿಲ್ಲಮಾಯಿ ಮರಾಠಿ ಕಥೆಗಳು ಅನುವಾದಕ: ಡಿ.ಎಸ್‌.ಚೌಗಲೆ : ರೂ.090200 
14.ಒಂದು ಗುಲಾಬಿ ಕಥಾಸಂಕಲನ ಜಿ.ಪಿ.ಬಸವರಾಜು. ರೂ.080200 
15.ಲೌಕಿಕ-ಅಲೌಕಿ8* ಮಧ್ಯಕಾಲೀನ ಭಾರತೀಯ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಇತಿಹಾಸ, ಡಾ.ರಾಜಾರಾಮ ಹೆಗಡೆ ರೂ.200200 | ' 
16.ಹವನ ಕಾದಂಬರಿ ಮಲ್ಟಿಕಾರ್ಜುನ ಹಿರೇಮಠ ರೂ.100200 
17.ಗಣೆಯ ನಾದ* ಕಾವ್ಯ ಶಂಕರ ಕಟಗಿ ೆ ರೂ.075200 | 
18. ಆತ್ಮಸಾಕ್ಷಿಯ ಹಾವಳಿಗಳು* ಲಲಿತ ಪ್ರಬಂಧಗಳು ವಿಜಯೇಂದ್ರ ಪಾಟೀಲ ರೂ.075200 
19.ಸಂಭೋಳಿ ಲಕ್ಷ್ಮಣ ಆವರ ದಲಿತ ಆತ್ಮಕಥೆ ರೂ.100200 
18.ಇಳೆಯೆಂಬ ಕನಸು ಶ್ರೀಧರ ಬಳಗಾರ ಅವರ ಕಥಾಸಂಕಲನ ರೂ 110200 
20.ತಲೆಮಾರು',ಅಲೆಕ್ಸ್‌ ಹೇಲಿಯವರ ಜಗತ್‌ಪ್ರಸಿದ್ಧ, "ರೂಟ್‌ ಕಾದಂಬರಿಯ [ 
ಸೃಜನಶೀಲ ಅನುವಾದ ಡಾ. ಬಂಜಗೆರೆ ಜಯಪ್ರಕಾಶ ಅವರಿಂದ ರೂ.150:00 
21. ಪಶ್ಚಿಮದ ಬೆಳಗು'ವಿಲ್‌ ಡುರಾಂಟರ "ದ ಸ್ಟೋರಿ ಆಫ್‌ ಫಿಲಾಸಫಿ'ಯ ಛಾಯಾನುವಾದ ಎಂ.ಪ್ರಭಾಕರ್‌ ಅವರಿಂದ. 
ರೂ.159:00 
22.ಕಾಬೂಲಿವಾಲಾನ ಬಂಗಾಳಿ ಹೆಂಡತಿ ಬಂಗಾಲೀ ವನಿತೆಯೊಬ್ಬರ ಸಾಹಸಗಾಥೆಯ ಅನುವಾದ ಬಂಗಾಲೀ ಕನ್ನಡಿಗ 
ಜಿ.ಕುಮಾರಪ್ಪ ಅವರಿಂದ ರೂ.:110200 
23.ತೇರು ಕಾದಂಬರಿ ರಾಘವೇಂದ್ರ ಪಾಟೀಲ ರೂ.120200 | 
24.ಕರೆಬಳಗ ಕಾವ್ಯ ಎಸ್‌.ಜಿ. ಸಿದ್ಧರಾಮಯ್ಯ ರೂ.065200 ; 
25.ಎಲ್ಲಿನವಿಲು ಹೇಳಿರೇ ಕಾವ್ಯ ಚಂದ್ರಶೇಖರ ತಾಳ್ಯ ರೂ.060200 
26. ರಥ ಸಪ್ತಮಿ ಮ್ಯಾಜಿಕಲ್‌ ರಿಯಾಲಿಸ್ಥ; ನಕಥೆಗಳು. ಎ.ಎನ್‌.ಪ್ರಸನ್ನ ' : _ರೂ.075200 
27. ಬೆಲೆಬಾಳುವ ತಂಗಿಯರು ದಕ್ಷಿಣ ಉತತಯ ಪ್ರವಾಸ ಕಥೆ ಲೇ. ಲಕ್ಷಃ ಣ ರೂ.075200 
ಸಂವಾದ ಪ್ರಕಾಶನದ ಪುಸ್ತಕಗಳು 
24.ಪರಂಪರೆ ಪ್ರತಿರೋಧ ವಿಮರ್ಶೆ ಡಾ.ಸಿ.ಎನ್‌.ರಾಮಚಂದ್ರನ್‌ ರೂ.200200 


25.ಬೋದಿಲೇರನ ಸಖ ಲಂಕೇಶ್‌ ನೆನಪಿನ ಸಂಪುಟ ಸಂ. ರಾಘವೇಂದ್ರ ಪಾಟೀಲ ರೂ.100200 
26.ಮೂವತ್ತುವಳೆಗಾಲ ಡಾ. ಎಚ್‌.ಎಸ್‌.ವೆಂಕಟೇಶ ಮೂರ್ತಿಯವರ ಸಮಗ್ರ ಕಾವ್ಯ ` ರೂ.300200 
27.ಗಂಧ ವ್ರತ ಡಾ.ಎಚ್‌ಎಸ್‌.ವೆಂಕಟೇಶ ಮೂರ್ತಿಯವರ ಅಭಿನಂದನಾ ಗ್ರಂಥ ಶೂ: 


3. ಕರ್ನಾಟಕ ಸಾಹಿತ್ಯ ಅಕಾಡೆಮಿಯ ಪುಸಕ ಬಹುಮಾನ ಪಡೆದ ಕೃತಿಗಳು 





